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પ્રકાશક 
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અનુવાદક : દયાલ મુતિ 


પ્રૂફ-વાચક : ભાવેશ મેરજા 


ગુજરાતી આવૃત્તિ : ત્રીજી : પ્રત ૩૦૦૦ 
મહર્ષિ દયાનંદનો ૧૩૯મો બલિદાન દિવસ (દીપાવલી, સંવત 
૨૦૭૮) ઓક્ટોબર ૨૦૨૨. 


કિંમત : રૂ. ૭૫ 


પ્રકાશક : આર્યસમાજ, ત્રણ હાટડી શેરી, ટંકારા - ૩૬૩૬૫૦, જિ. મોરબી. 
(મો. ૮૯૮૦૮૦૮૦૭૧) 


મુદ્રક : રાજ ગ્રાફિક્સ, ધોબીઘાટ, દૂધેશ્વર, અમદાવાદ. ફોન : ૯૯૨૫૭૯૧૯૦૨ 


સ્મરણાંજલિ 


સ્મૃતિશેષ શ્રીમતી વસંતબેન દયાલજીભાઈ પરમાર 
(અવસાન : ૧૭.૦૭.૨૦૨૨, રવિવાર) 


આ પુસ્તકના અનુવાદક શ્રી દયાલ મુનિજીએ કરેલા સાહિત્ય-સર્જન પાછળ તેમનાં 
ધર્મપત્ની સ્મૃતિશેષ શ્રીમતી વસંતબેનનું બહુ મોટું યોગદાન રહ્યું છે. તેમણે લેખન અને 
અનુવાદ કાર્યમાં સતત વ્યસ્ત રહેતા શ્રી મુનિજીને ગૃહકાર્ય બાબતે લગભગ નિશ્ચિત 
કરી તેઓનું ખૂબ જ ધ્યાન રાખ્યું હતું. મુનતિજીએ વૃદ્ધાવસ્થામાં ચારે વેદોના ગુજરાતી 
અનુવાદનું મહાન કાર્ય હાથમાં લીધું. તેઓ જયારે આ કાર્યમાં મશગૂલ હોય ત્યારે 
વસંતબેન તેમના ટેબલ પર ગરમ દૂધનો ગ્લાસ ચુપચાપ મૂકી જાય. એટલું જ નહિ, 
ઘણીવાર પોતાના કામમાં નિમગ્ન રહેલા મુનિજી જો એ દૂધ પીવાનું ભૂલી જાય તો 
વસંતબેન એ જ દૂધ ફરી પાછું ગરમ કરી લાવે અને ટેબલ પર ચુપચાપ મૂકી જાય. 
તેમણે આવી નિષ્ઠાથી પોતાનો ધર્મ બજાવ્યો હતો. આવા સેવા-પરાયણ વસંતબેનને 
શ્રી દયાલ મુનિજી દ્વારા અનુવાદિત આ પુસ્તકના પ્રકાશન સમયે પ્રકાશન-સંસ્થા 
આર્યસમાજ ટંકારા વિનમ્ર શ્રદ્ધાંજલે અર્પે છે. - આર્યસમાજ, ટંકારા. 


“ઉપદેશ-મંજરી'ના પ્રકાશન-સહયોગીઓ 
તથા અગ્રિમ ગ્રાહકો 


સહયોગી : 
૧. શ્રી ચંદુલાલ હરજીવન આર્ય, બેંગલુરુ : ૧૦,૦૦૦ રૂ. 
ર. શ્રીમતી દુગબિન મનહરભાઈ એરવાડીયા, રાજકોટ : ૫,૦૦૦ રૂ. 


૩. શ્રી મનસુખભાઈ ગાંભવા, ભરૂચ : ૫,૦૦૦ રૂ. 


અગ્રિમ ગ્રાહક : 
૨૫૦ પ્રત : ૧. આર્ય મહિલા મંડળ, ટંકારા. 
૧૫૦ પ્રત : ૧. શ્રી સોની નીતિનભાઈ સેઠ, આર્યસમાજ-અડાજણ, સુરત. 


૧૦૦ પ્રત : ૧. આર્યસમાજ, ઓઢવ, અમદાવાદ. ર૨. આર્યસમાજ, હાથીખાના, 
રાજકોટ. ૩. આર્યસમાજ, ચાંદલોડિયા, અમદાવાદ. ૪. આર્યસમાજ, વિશ્રામબાગ 
સોસાયટી, વડોદરા. પ. શ્રી ગોવિંદભાઈ વરમોરા, મોરબી. ૬. ડૉ. સત્યમ્‌ 
ઉધરેજા, સિનર્જી હૉસ્પિટલ, રાજકોટ. ૭. શ્રી ચિંતનભાઈ રામી, અમદાવાદ. 
૮. શ્રી દીપકભાઈ જયંતીલાલ ઠક્કર - પ્રમુખ, આયસમાજ, જામનગર. 
૯. શ્રી રામાણી મહેશભાઈ ભાણજીભાઈ પટેલ (રામાણી) - માનદ મંત્રી, આર્યસમાજ, 
જામનગર. ૧૦. શ્રી ત્રશ્તપ્રિય આર્ય, સુરત. ૧૧. આર્યસમાજ, મોરબી - દક્ષિણ. 
૧૨. મહર્ષિ દયાનંદ સરસ્વતી સ્મારક ટ્રસ્‍ટ, ટંકારા. ૧૩. શ્રી કિશોરભાઈ મા. રાવલ, 
અમદાવાદ. 


૫૦ પ્રત : ૧. આર્યસમાજ, જૂનાગઢ. ર. આર્યસમાજ, નવાડેરા, ભરૂચ. 
૩. આર્યસમાજ, લખધીરવાસ, મોરબી. ૪. વાનપ્રસ્થા જયાબેનજી પોરિયા (યુ.કે.). 
પ. શ્રી વાસુદેવભાઈ મગનલાલ ઠક્કર, ડીસા. ૬. શ્રી ગોવિંદભાઈ એન. પટેલ, 
અમદાવાદ. ૭. વાનપ્રસ્થી શ્રી મહેન્દ્ર મુનિ, ગાંધીનગર. 


પ્રકાશક સંસ્થા ઉપરોક્ત તમામ સહયોગીઓ તથા 
અગ્રિમ ગ્રાહકો પ્રત્યે હાર્દિક આભાર પ્રગટ કરે છે. 


આર્યસમાજ, ટંકારા. 


ભૂમિકા 


આચાર્ય કુલ-કમલ-દિવાકર યુગપુરુષ મહર્ષિ દયાનંદ સરસ્વતી મહારાજ 
સન ૧૮૭૫માં મહારાષ્ટ્રના પ્રસિદ્ધ સમાજ સુધારક ન્યાયમૂર્તિ મહાદેવ ગોવિંદ 
રાનડે, મહાદેવ મોરશ્ચર કુંટે વગેરેના નિમંત્રણથી પૂના પધાર્યા હતા. 

સ્વામીજીએ પૂના નગર અને કેમ્પમાં પચાસ પ્રવચનો આપેલાં. તેમાં પંદર 
પ્રવચનો પૂના નગરના બુધવાર પેઠ (વિસ્તાર)માં તાંબડે જોગેશ્વરી મંદિર અને 
વેદ પાઠશાળાની વચ્ચે આવેલા જવર્શલ ભિડેના વાડેમાં પ્રથમ માળે આવેલા 
દીવાનખાના (હિંદુ ક્લબ)માં આપ્યાં હતાં. 

આ પ્રવચનોને રાનડે અને કુંટે મહાશયોએ લિપિબદ્ધ કરી પ્રકાશિત 
કરવાનો પ્રબંધ કર્યો હતો. આ પ્રવચનો કુંટે અને ગણેશ જનાદન અગાશેએ 
લહિયા તરીકે લિપિબદ્ધ કરેલાં અને તે સમયે સૌ પ્રથમ મરાઠીમાં પ્રકાશિત 
કરવામાં આવ્યાં હતાં. બાદમાં તેના આધારે હિંદી તથા અન્ય ભાષાઓમાં 
ભાષાંતર પ્રગટ થતાં રહ્યાં છે. મહાત્મા મુંશીરામ (સ્વામી શ્રદ્ધાનંદજી)ઓએ આ 
પ્રવચનોનો ઉદૂમાં અનુવાદ કરીને તેને 'ઉપદેશ-મંજરી' નામના પુસ્તક રૂપે 
પ્રકાશિત કર્યા હતાં. 

પ્રવચનોનું મહત્ત્વ : સ્વામીજીએ આ પ્રવચનો હિંદીમાં આપ્યાં હતાં અને 


લહિયાઓએ તેને મરાઠીમાં લખીને પ્રકાશિત કર્યા હતાં. આથી એવું કહી શકાય 
કે આમાં સ્વામીજીના અન્ય સ્વ-નિર્મિત ગ્રંથોની માફક અક્ષરશઃ તેમનાં વાક્યો 
નથી. તેમ છતાં સ્વામીજીનાં પ્રવચનોનો સારાંશ હોવાથી આ પુસ્તક અતિ 
મૂલ્યવાન છે. 

મહર્ષિ દયાનંદનાં આ પ્રવચનોની ઉપયોગિતા અને મૂલ્ય વિશે મારા જેવી 
સામાન્ય વ્યક્તિ કાંઈ લખે એ સૂરજ સામે દીવાનો પ્રકાશ કરવા જેવું છે. આથી 


આ વિશે મહાત્મા મુંશીરામે કરેલા ઉદૂ અનુવાદની ભૂમિકામાં તેનું જે મહત્ત્વ 


દ ઉપદેશ-મંજરી 


અને મૂલ્યાંકન દશવિલ છે, તેને વાચકો સમક્ષ અહીં પ્રસ્‍તુત કરું છું. મહાત્મા 
મુંશીરામે લખ્યું છે : 
ઘણા ભાઈઓ મને પૂછે છે કે જ્યારે સત્યાથપ્રિકાશ જેવો સ્વામીજીના 
સર્વ સિદ્ધાંતોથી ઓતપ્રોત ગ્રંથ મોજૂદ છે, તો પછી આ પ્રવચનોને 
પ્રકાશિત કરવાની શી જરૂર છે ? મારો એ જવાબ છે કે આ પ્રવચનોમાં 
કેટલાય નવીન વિષયો એવા છે કે જે સત્યાર્થપ્રકાશના અનેક રહસ્યપૂર્ણ 
વિષયો પર પ્રકાશ પાડશે અને આર્યસમાજના અનેક સિદ્ધાંતોને અધિક 
સરળ બનાવીને પ્રગટ કરશે. મારી આ વાતના સમર્થનમાં હું એક 
ઉદાહરણ આપવા માંગું છું : મહર્ષિ પતંજલિના યોગશાસ્ત્રના 
વિભૂતિપાદના સંબંધમાં ઘણીવાર આર્યસમાજના લોકોને સમજવામાં 
મુશ્કેલી પડે છે કે અણિમા, ગરિમા વગેરે સિદ્ધિઓનો સંબંધ શરીર 
સાથે હોવો અસંભવ જણાય છે. સ્વામીજી મહારાજે પૂનામાં આપેલા 
એક પ્રવચનમાં આ મુશ્કેલી દૂર કરી દીધી છે. તેમાં તેમણે કહ્યું છે 
કે આ સિદ્ધિઓ શરીરને પ્રાપ્ત થતી નથી, કારણ કે યોગાભ્યાસ 
આત્માનો વિષય છે; માટે આ સિદ્ધિઓ આત્માને પ્રાપ્ત થાય છે. 
આવી જ રીતે આ પ્રવચનોમાં બીજાં અનેક સ્થાને પણ આવી નવી 
નવી વાતો જાણવા મળે છે. આ ઉપરાંત મહર્ષિના પોતાના જીવન 
વિષયક અનેક પ્રસંગો પણ આ પ્રવચનોથી જાણવા મળે છે. મને લાગે 
છે કે આ પ્રવચનો સત્યાર્થપ્રકાશની ભૂમિકાનું કામ કરશે અને કેટલીક 
વાર એક ઉત્તમ સ્પષ્ટીકરણ કે ટીકાનું કામ આપશે. જો મહર્ષિએ 
અન્ય સ્થળોએ આપેલાં બીજાં બધાં પ્રવચનો પણ આ જ રીતે સુરક્ષિત 
રહ્યાં ઢોત તો આજે ઘણા ભાઈઓને સિદ્ધાંતો સમજવામાં જે શંકાઓ 
થાય છે એ ન થઈ હોત. વેદશાસ્ત્રની કદર કરનારા ભાઈઓ, આ 
ભેટ સ્વીકાર કરો અને તેના પર આચરણ કરો અને ઘરે ઘરે તેનો 
પ્રચાર કરો. ઝરૂમ્‌ શાસ્તિ: શાસ્તિ: શાસ્તિઃ. 
જાલંધર શહેર 
૧૪ જાન્યુઆરી, ૧૮૯૮ મુંશીરામ જિજ્ઞાસુ 
મહર્ષિની વાણીનું દિગ્દર્શન : મહર્ષિની વાણી ઓજસ્વી અને મંત્રમુગ્ધ 
કરનાર હતી. મહાદેવ ગોવિંદ રાનડેનાં પત્ની શ્રીમતી રમાબાઈ રાનડેએ 


ભૂમિકા 


આત્મકથામાં મહર્ષિની પ્રવચન શૈલીનું વર્ણન કરતાં લખ્યું છે : 


સ્વામી દયાનંદજી ઉત્તમ રસમય વાણીના વક્તા હતા. તેમની વાણી 
ગંભીર હતી. એ જ રીતે તેમની પ્રવચન શૈલી અત્યંત માર્મિક અને 
ક્યારેક આલંકારિક રૂપમાં પણ જોવા મળતી. જેથી એકત્ર થયેલા 
શ્રોતાગણો પ્રવચન સાંભળવામાં તલ્લીન બની જતા.' 


પૂના નિવાસી વિષ્ણુશાસ્ત્રી ચિપળૂણકર મહર્ષિ દયાનંદના કટ્ટર વિરોધી 
હતા. તેમણે “નિબંધમાળા” પત્રિકામાં વ્યંગ શૈલીમાં મહર્ષિ પર અનેક આક્ષેપો 
કરતા લેખો પણ લખ્યા હતા. તેમ છતાં તેમણે મહર્ષિની વક્તૃત્વ શૈલીની 
શ્રેષ્તાનો સ્વીકાર કર્યો હતો. જેમ કે, તેમણે લખ્યું છે : 


ઉપર્યુક્ત વક્તા (સ્વામી દયાનંદ)ના વક્તૃત્વનું સ્વરૂપ આ નગર 
(પૂના)માં જેવું પૂર્ણ રૂપે દેષ્ટિગોચર થયું તેવું બીજા કોઈ સ્થળે થયું 
નહિ હોય. બાકી બીજાં અનેક શહેરો જેવાં કે મુંબઈ, અમદાવાદ, 
નાસિક, સાતારા વગેરેમાં સદ્ધર્મ અને સત્ય-અસત્યની મીમાંસા 
કરનારા લોકોએ સ્વામીજીને આમંત્રિત કરીને તેમનું અણમોલ જ્ઞાન 
અતિશય શ્રદ્ધા-ભક્તિપૂર્વક શ્રવણ કર્યું હશે, પરંતુ પૂનામાં તેમનો જેવો 
ઠાઠ રહ્યો એવો ઠાઠ અન્ય સ્થળે જોવામાં આવ્યો નથી. ગત જુલાઈ 
અને ઓગસ્ટ (૧૮૭૫)માં સ્વામીજીના નામ પર જાણે આખું પૂના 
શહેર ઝૂમી રહ્યું હતું. દરરોજ અહર્નિશ સ્વામીજીની ચોતરફ 
જિજ્ઞાસુઓની મંડળીઓની ભીડ સતત જામેલી રહેતી હતી. એટલું 
જ નહિ, પરંતુ સર્વ લોકોમાં જ્ઞાનની દષ્ટિએ શ્રેષ્ઠ માનવામાં આવતા 
પૂનાના પ્રતિષ્ઠિત નેતાઓ પણ એવા મંત્રમુગ્ધ થઈ ગયા હતા કે એ 
લોકોને તેમની (સ્વામીજીની) સેવા સિવાય બીજું કાંઈ સૂઝતું ન હતું. 


વિષ્ણુશાસ્ત્રી ચિપળૂણકરે સ્વામીજીના વક્તૃત્વ ગુણની મહાનતાનો સ્વીકાર 
કરતાં આગળ લખ્યું છે : 


સ્વામીજીની વિદ્દત્તા અને તેમનાં પ્રવચનો તથા પ્રમાણોમાં તાર્કિકતા 
ગમે તેવી હોય, પરંતુ વર્તમાનમાં તેમનામાં વક્તૃત્વનો ગુણ અતિશય 
ઉત્કૃષ્ટ છે, એ નિર્વિવાદ છે.* 


અંતમાં વિષ્ણુશાસ્ત્રી ચિપળૂણકર સ્વામીજીના પ્રવચનનું શબ્દ-ચિત્ર 
આપતાં લખે છે : 


ટ ઉપદેશ-મંજરી 


આ સિવાય પરમહંસ (સ્વામી દયાનંદ)ની સ્નિગ્ધ, મધુર અને ગંભીર 
વાણી, ભવ્ય અને પુષ્ટ ચહેરો, સંન્યસ્તનાં ભગવાં વસ્ત્રો, કેસરી રંગના 
રેશમી વસ્ત્રનો કાન અને ગાલ પર લટકતા છેડાવાળો શાનદાર સાફો, 
સુંદર, સુગઠિત અને ઘાટીલો દેહ, અપૂર્વ અભિનય, તક્યુક્ત પ્રવચન 
શૈલી, ઉન્નત આસન, (ઉન્નત વ્યાસપીઠ પર રાખેલી ખુરશીઓમાં 
તેમની વિધા અથવા સરસ્વતીના પ્રવાહના પ્રત્યેક બુંદને - શબ્દને 
અંકિત કરનારા લહિયાઓની મંડળી અને ચોતરફ ઊભેલા સ્વામીજીના 
મુખ્ય સમર્થકો)* વગેરે બાબતો ધ્યાનમાં લેતાં (સ્વામી દયાનંદના) 
વક્તૃત્વનો જે પૂર્ણ વિકાસ થયો એટલે કે તેમનાં પ્રવચનો પ્રભાવશાળી 
રહ્યાં હોય તો તેમાં કોઈ પણ વ્યક્તિને આશ્ચર્ય ન થવું જોઈએ. 
સ્વામીજીનાં વ્યક્તિત્વ, વક્તૃત્વ શૈલી અને પ્રવચન સમયના આ ચિત્રણ 
બાદ આ વિશે કંઈ વિશેષ લખવાની જરૂર જણાતી નથી. 
ગુજરાતી ભાષાંતરનું વિવરણ :ઃ “ઉપદેશ-મંજરી'નું આ અગાઉ ગુજરાતીમાં 
ભાષાંતર થયેલું છે કે નહે એ જાણવા માટે નિમ્નલિખિત વિચારણા જરૂરી 
બની રહે છે : 
૧. લાલા લજપતરાયના શબ્દો : “મહર્ષિ સ્વામી દયાનંદ સરસ્વતી ઔર 
ઉનકા કામ' નામના પુસ્તકમાં લાલાજીએ લખ્યું છે : 
સ્વામીજી ને યહાં (પૂના મેં) ૧૫ વ્યાખ્યાન દિયે, જો ઉસી સમય 
ગુજરાતી ભાષા મેં પ્રકાશિત હો ગયે.“ 
અહીં પ્રથમ તો લાલાજીના “ઉસી સમય' શબ્દોથી તત્કાલ મરાઠીમાં 
લિપિબદ્ધ થઈને પ્રકાશિત થયાં હતાં, એ વાતનું પ્રતિપાદન થતું જણાય છે. 
વળી આ વિષયમાં લાલાજીએ પોતાના આ મૂળ ઉદૂ ગ્રંથમાં વાસ્તવમાં ક્યા 
શબ્દોનો પ્રયોગ કર્યો છે, એ જાણવા માટે આ વિશે સંશોધન કરી રહેલા પ્રોફેસર 
રાજેન્દ્ર “જિજ્ઞાસુ'ને પૂછવામાં આવતા તેમણે તારીખ ૧૫.૧૧.૧૯૮૫ના 
પ્રત્યુત્તરમાં જણાવ્યું કે : 
લાલા લજપતરાય ને ભૂલ સે મરાઠી કો ગુજરાતી ઈસ કારણ સે 
લિખા કિ તબ ગુજરાત બમ્બઈ પ્રદેશ કા અંગ થા, મહારાષ્ટ્ર ભી 
બમ્બઈ મેં થા. ગુજરાતી મેં પૂના-પ્રવચન નહીં છપે, યહ 
નિશ્ચિત હે. 


ભૂમિકા લ 


આ મંતવ્ય પરથી સ્પષ્ટ થાય છે કે તે સમયે પૂના-પ્રવચનોનું ગુજરાતી 
ભાષાંતર થયું નથી. 
૨. મહાત્મા મુંશીરામજીની ભૂમિકા : મહાત્મા મુંશીરામજીએ “ઉપદેશ- 
મંજરી'ના ઉદૂ અનુવાદની ભૂમિકામાં લખ્યું છે : 
પં. ગણેશ રામચંદ્ર સાખિક, ઉપદેશક આર્યસમાજ જોધપુર ને ઈસ 
ગુજરાતી રિપોર્ટ કા દેવનાગરી મેં તર્જુમા કિયા. 
પંડિત ગણેશ રામચંદ્ર દ્રારા અનુવાદિત નવ પ્રવચન જે સાત પુસ્તિકાઓ 
રૂપે પ્રગટ થયાં હતાં તેનાં મુખપૃષ્ઠ પર લખ્યું છે : 
શ્રી ૧૦૮ શ્રી દયાનંદ સરસ્વતીજી મહારાજ કે વ્યાખ્યાન જિસકો પં. 
ગણેશ રામચંદ્ર શમાં ઉપદેશક મારવાડ ને મહારાષ્ટ્રીય સે નાગરી 
ભાષા મેં ઉલ્થા કિયા. 
અહીં મરાઠીમાંથી હિંદી અનુવાદ થયાનો સ્પષ્ટ ઉલ્લેખ છે. જેથી મહાત્મા 
મુંશીરામજીએ પણ લાલા લજપતરાયની માફક મરાઠીના સ્થાને ગુજરાતીનો 
પ્રયોગ કરેલ છે, પરંતુ પાછળથી તેમણે “સદ્ધર્મ પ્રચારક' ઉદૂ પત્રિકામાં આ 
વિષયક શ્રીનિવાસ રાવનો એક પત્ર પ્રગટ કર્યો હતો અને તેની ટિપ્પણીમાં 
મરાઠીના સ્થાને ગુજરાતી લખવાની ભૂલ થયાનો પોતે સ્વીકાર કર્યો છે.” 
૩. કવિ સુખરામનો પત્ર : સુરત જિલ્લાના ચીખલી ગામના નિવાસી 
કવિ સુખરામ ત્ર્યંબકરામે સ્વામી દયાનંદને તારીખ ૨૬.૧૧.૧૮૮૧ના રોજ 
એક પત્ર હિંદીમાં લખ્યો હતો, જેમાં તેમણે લખ્યું હતું : 
સ્વામીજી મહારાજ, આરંભ સે લે કે આજ દિન પર્યન્ત આપને જિન 
જિન વિષયો કે ઉપર જહાં જહાં વ્યાખ્યાન દિયે હે વહ શબ્દો કા 
સંગ્રહ (સત્યાર્થ પ્રકાશ કે વિના અન્ય) પુસ્તક કે આકાર મેં મુદ્રિત 
હો કે પ્રકાશિત હુઆ હે ? ઔર યદિ કોઈ લેના ચાહે તો કહીં ભી 
મિલ સકેગા ? અહમદાબાદ ગુજરાત વર્નાક્યુલર સોસૈટી (સોસાયટી)ને 
અવલ “દયાનંદ સરસ્વતીનું ભાષણ' નામ ગ્રંથ કી માત્ર એક પ્રત 
ઉક્ત પુસ્તકાલય મે રખને કે લિયે ખરીદ કરકે લી હે જિનકી કીમત 
ર્‌।. 911) હૈ. વહ પુસ્તક કોનસા હે ? 
આ પત્ર વિશે મહાત્મા મુંશીરામજી “ત્રદષિ દયાનંદ કા પત્રવ્યવહાર'ની 
સંપાદકીય ભૂમિકામાં પાન ૨૮ પર લખે છે : 
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પત્ર મેં વણિત ગ્રંથ અહમદાબાદ ગુજરાત વર્નાક્યુલર સોસાયટી કે 
પુસ્તકાલય મેં વિધમાન હોના વર્ણિત હે. ક્યા વહ પૂનાવાલે વ્યાખ્યાન 
હી થે વા ઉનસે ભિન્ન કોઈ પુસ્તક થી, ઈસકા પતા લગાના ચાહિયે.“ 
અહીં વિચાર કરવામાં આવે તો પત્ર લેખક કવિ સુખરામે પુસ્તક જોયું 
ન હતું, પરંતુ કોઈની પાસે સાંભળ્યું હશે. આથી જ તેણે “વહ પુસ્તક કૌનસા 
હે ?' એમ સ્વામીજીને પૂછયું છે. સ્વામીજીનો પ્રત્યુત્તર તેમના પત્રોની શોધ 
અને સંગ્રહ કરનારાઓને મળ્યો નથી. તેથી તે 'ઉપદેશ-મંજરી'નું ગુજરાતી 
હોવાનું સ્પષ્ટ થતું નથી. બીજું એ કે આ પત્રમાં “દયાનંદ સરસ્વતીનાં ભાષણો” 
એમ બહુવચનનો પ્રયોગ નથી, પરંતુ “દયાનંદ સરસ્વતીનું ભાષણ' એમ 
એકવચનનો પ્રયોગ કરવામાં આવ્યો છે, જેથી પૂનાનાં પંદર ભાષણોનું ગ્રહણ 
થઈ શકતું નથી. વળી આ પુસ્તકની પંડિત યુધિષિર મીમાંસકજી તથા તેમની 
પ્રેરણાથી ભગવાનદેવ શમએ તે સંસ્થામાં તપાસ કરતાં જાણવા મળ્યું હતું કે 
ત્યાં આવું કોઈ પુસ્તક ઉપલબ્ધ નથી. કોઈ અન્ય સ્થળે પણ આ નામના પુસ્તક 
વિશે કોઈ જાણકારી મળી નથી. આથી 'ઉપદેશ-મંજરી'ના ગુજરાતી ભાષાંતર 
થયાનો કોઈ નિદેશ પ્રાપ્ત થતો નથી. 

૪. કૃષ્ણલાલ મોહનલાલ ઝવેરી કૃત અનુવાદ : ગુજરાતીના સાક્ષરવર્ય 
કૃષ્ણલાલ મોહનલાલ ઝવેરી દ્વારા 'ઉઉપદેશ-મંજરી'નું ગુજરાતી ભાષાંતર થયાનું 
મારા સાંભળવામાં આવ્યું હતું. તેથી મે ગુજરાતના જૂના આર્યસમાજો તથા 
આર્યોનાં ગ્રંથાલયો જાતે જઈને ફંફોળ્યાં અને સંભવિત સ્થળોએ પત્રવ્યવહાર 
પણ કર્યો. પરંતુ મને આવી કોઈ પ્રત પ્રાપ્ત થઈ નહિ અને તેમણે આ પ્રવચનોનું 
ગુજરાતી ભાષાંતર કર્યું હતું એવી કોઈ વિશ્વસનીય જાણકારી પણ મળી નહિ. 
કૃષ્ણલાલ ઝવેરી દ્વારા રચિત ગ્રંથો અને અનુવાદોની સૂચિમાં પણ ક્યાંય 
“ઉપદેશ-મંજરી'ના ભાષાંતરનો નિદેશ જોવા મળતો નથી. 

નિષ્કર્ષ : ઉપર્યુક્ત વિવરણના સારાંશ રૂપે એ સ્પષ્ટ થાય છે કે 'ઉપદેશ- 
મંજરી'નું ગુજરાતી ભાષાંતર પૂર્વે પ્રગટ થયું નથી. અથવા થયું પણ હોય તો 
એ આજે કોઈની જાણમાં પણ નથી અને મારા અનેકાનેક પ્રયત્નો છતાંય પ્રાપ્ત 
કરવામાં સફળતા મળી નથી. 

પ્રસ્‍તુત અનુવાદનું વિવરણ : મેં ગુજરાતી ભાષાંતર કરવા માટે હિંદીની 
જૂની પ્રતો મેળવવાનો પ્રયાસ કર્યો. મે પંડિત ગણેશ રામચંદ્ર શર્મા દ્વારા 
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અનુવાદિત પ્રથમ હિંદી સંસ્કરણ મેળવ્યું, જે રામવિલાસ શારદાએ સંવત 
૧૯૫૦ - સન ૧૮૯૩માં વૈદિક મંત્રાલયમાં મુદ્રિત થયું હતું. તેમાં સાત 
પુસ્તિકાઓ અંતર્ગત કુલ નવ પ્રવચનોનો સમાવેશ કરવામાં આવ્યો છે. આ 
ઉપરાંત પંડિત બદરીદત્ત શર્મા દ્વારા અનુવાદિત સંવત ૧૯૬૭ - સન ૧૯૧૦માં 
પ્રકાશિત હિંદી સંસ્કરણ પણ પ્રાપ્ત કર્યું. આ બંને સંસ્કરણ મારા સંગ્રહમાં 
વિદ્યમાન છે. પંડિત યુધિષ્ઠિર મીમાંસકજીએ ઉપરોક્ત બંને સંસ્કરણ પરથી 
સંપાદિત કરીને સંવત ૨૦૨૬ - સન ૧૯૭૯માં ત્ર્દ્ષિદેવી રૂપલાલ કપૂર 
પબ્લિક ટ્રસ્‍ટ દ્રારા એક સંસ્કરણ પ્રકાશિત કર્યું હતું. વર્તમાનમાં ઉપલબ્ધ અન્ય 
હિંદી પ્રકાશનોમાં મીમાંસકજીના આ જ સંસ્કરણનું અનુસરણ કરવામાં આવ્યું 
છે. મેં ઉપરોક્ત ત્રણેય હિંદી સંસ્કરણોના આધારે બે વર્ષ પહેલાં (સન 
૧૯૮૪માં) આ પ્રવચનોના ગુજરાતી અનુવાદ-કાર્યનો આરંભ કર્યો હતો અને 
એ કાર્ય લગભગ પૂરું પણ થવા આવ્યું હતું. પરંતુ એ દરમિયાન પંડિત 
યુધિષ્િરજી કે જેઓ છેલ્લાં વીસેક વર્ષથી મૂળ મરાઠી પ્રતની પ્રાપ્તિ માટે 
પ્રયત્નશીલ હતા, તેમને અંતે સફળતા મળી. આ વાતની જાણ થતાં મેં મારા 
અનુવાદ-કાર્યને સ્થગિત કરી દીધું. 

પંડિત યુધિષિરજી દ્વારા મૂળ મરાઠી પ્રતના શબ્દાનુવાદ રૂપે “દયાનંદ 
પ્રવચન સંગ્રહ' પુસ્તક હિંદીમાં પ્રગટ થયું. પંડિતજીની જ પ્રેરણાથી તે મૂળ 
મરાઠી પ્રત પરથી મહારાષ્ટ્ર આર્ય પ્રતિનિધિ સભાએ આ પ્રવચનો મરાઠી 
ભાષામાં પ્રકાશિત કર્યા. મે આ બંને નવાં પુસ્તકો મંગાવીને પૂર્વોલ્લેખિત પુસ્તકો 
પરથી કરેલા અનુવાદ સાથે મેળવીને અમુક પ્રવચનોમાં કેટલુંક પરિવર્ધન અને 
સંશોધન કરી લીધું અને અમુક પ્રવચનોનો અનુવાદ તો સાવ નવેસરથી જ 
કરવો પડ્યો. 

પુસ્તકોનાં ભાષાંતર મોટે ભાગે ભાવપ્રધાન હોય છે. પરંતુ આ એક એક 
ત્રદપિનાં પ્રવચન હોવાથી મેં બને ત્યાં સુધી શબ્દાનુવાદ કરવાનો પ્રયત્ન કર્યો 
છે. તેમાં અર્થની સ્પષ્ટતા અને વાક્યરચનાની સરળતા માટે જરૂરી શબ્દો કોંસમાં 
મૂક્યા છે. તેમ છતાં કોઈ કોઈ સ્થળે જ્યાં શબ્દાનુવાદ શક્ય ન બન્યો ત્યાં 
મૂળને સાચવીને સાથે ભાવાનુવાદ કરવાનું શરણ પણ લેવું પડ્યું છે. 

ત્રદષિ દયાનંદના જીવનચરિતની શોધ કરનાર મહાન તપસ્વી પંડિત 
દેવેન્દ્રનાથ મુખોપાધ્યાય દ્વારા સંપાદિત “દયાનંદ સ્વામીજીનું સ્વરચિત જીવન 
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વૃત્તાંત' નામનું એક પુસ્તક સન ૧૯૧૪માં ગુજરાતીમાં પ્રગટ થયું હતું. તેની 
પ્રત મેળવવા માટે મે ગુજરાતના આર્યસમાજો અને જૂનાં આર્યોનાં ગ્રંથાલયોમાં 
અનેક પ્રયત્નો કર્યા, પરંતુ સફળતા ન મળી. એવામાં જાણવા મળ્યું કે ડૉ. 
ભવાનીલાલ ભારતીય પાસે તેની એક પ્રત છે, જે શંકરદેવ વિદ્યાલંકારે તેમને 
આપી હતી. મે ડૉ. ભારતીયજીને પત્ર લખતાં તેમણે તરત જ ઉદાર ભાવે 
મને તેની ફોટોસ્ટેક નકલ કરાવીને મોકલી આપી. તે પુસ્તકમાં મહર્ષિના સ્વ- 
કથિત જીવનચરિત્ર વિષયક પંદરમા પ્રવચનનો ગુજરાતી અનુવાદ હતો, જે 
રાજકોટની રાજકુમાર કૌલેજના પ્રોફેસર બળવંતરાય કલ્યાણરાય ઠાકોરે મૂળ 
મરાઠીમાંથી કર્યો હતો. મેં એ પંદરમા પ્રવચના ગુજરાતી અનુવાદનો તથા તે 
અંગે દેવેન્દ્રનાથ મુખોપાધ્યાયે લખેલી સંપાદકીય નોંધનો યોગ્ય સંશોધન સાથે 
આ પુસ્તકમાં સમાવેશ કર્યો છે. તેથી આ બંને સંપાદક અને અનુવાદક 
મહાનુભાવોને ત્રશણ-સ્વીકાર સાથે શ્રદ્ધાંજલે અર્પણ કરું છું અને ડૉ. ભવાનીલાલ 
ભારતીયના સહકાર બદલ પણ હૃદયપૂર્વક કૃતજ્ઞતા પ્રગટ કરું છું. 

મારા આ અનુવાદ પાઠનો મુખ્ય આધાર પંડિત યુધિષ્િરિ મીમાંસક દ્વારા 
અનુવાદિત અને સંપાદિત “દયાનંદ પ્રવચન સંગ્રહ'માં પ્રકાશિત પૂના-પ્રવચનો 
છે. શ્રદ્ધેય પંડિતજીના ટંકારા નિવાસ સમયે મને તેમનો સહવાસ સાંપડ્યો છે. 
અલ્પ કાળ તેમની પાસે સંસ્કૃત અભ્યાસનું સદ્ભાગ્ય સાંપડ્યું છે અને મહર્ષિની 
જીવની અંગે શોધકાર્ય કરવાની પ્રેરણા પ્રાપ્ત થઈ છે. તેઓ મારા પ્રણમ્ય અને 
વંદનીય છે. હું તેમના આશીર્વાદનો અભિલાષી હોઈ આભાર કયા શબ્દોમાં 
વ્યક્ત કરું ? મારી પાસે તેના શબ્દો નથી. ખરેખર છે જ નથી. અસ્તુ. 


સ્વામીજીએ દેશભરમાં અગણિત પ્રવચનો કર્યા હતાં. પરંતુ સન ૧૮૭૫માં 
પૂનામાં આપેલાં આ પંદર પ્રવચનો જ લિપિબદ્ધ થઈ શક્યાં હોવાથી પુસ્તક 
રૂપે ઉપલબ્ધ છે. આ પ્રવચનોનો એકસો દસ વર્ષ કરતાંય વધુ સમય પસાર 
થઈ ગયો હોવા છતાંય હજુ સુધી ગુજરાતી અનુવાદ થયો નથી અથવા પ્રાપ્ત 
થઈ શક્યો નથી - એથી વધુ દુઃખ બીજું શું હોઈ શકે ? ઈંટ અને પથ્થરોનાં 
ભવન-નિમણમાં લાખો રૂપિયા ખર્ચનાર અને ઉત્સવો પાછળ હજારો રૂપિયા 
ખર્ચનાર ગુજરાતના આયસમાજો અને આર્ય-જનતા માટે આથી વધુ શરમજનક 
બીજું શું હોઈ શકે ? અને તે દૂર કરવાનો પ્રયત્ન મારા જેવી એક અકિંચન 
વ્યક્તિ દ્વારા થઈ રહ્યો છે ત્યારે ત્રદષિ-તર્પણના આ પવિત્ર કાર્યથી કર્તવ્ય- 


ભૂમિકા ૧૩ 


પાલનના સંતોષ સાથે પરમ આનંદની લાગણી અનુભવું છું અને તે આનંદમાં 
સહભાગી બનવા આપ સર્વેને ભાવભર્યું નિમંત્રણ પાઠવું છું. 

અંતમાં આ અનુવાદ અને પ્રેસ કોપી લેખનમાં સહકાર બદલ મારા 
ભત્રીજા હસમુખ પરમાર (ટંકારા), મારા વિદ્યાર્થીઓ અલંકૃતાબેન જોષી તથા 
જીતેશ પોપટ (જામનગર)ને ધન્યવાદ આપું છું. સાથે પ્રૂફ તપાસીને સહકાર 
આપવા બદલ મિત્રવર્ય અશ્ચિન શાહ (સરસ્વતી પુસ્તક ભંડાર, અમદાવાદ)નો 
આભાર માની વિરમું છું.“ 


//5, આયુર્વેદ કોલોની ,જામનગર - દયાલ આર્ય 
શિવરાત્રિ-૨૦૪૨, ૮.૩.૧૯૮૬ (દયાલ મુનિ, વાનપ્રસ્થ) 


(હાલમાં : “પ્રણવ', લક્ષ્મીનારાયણ સોસાયટી, ટંકારા.) 


ત્‌ 


સંદભ : 

૧. '“આમરચ્યા આયુષ્યાંતીલ કાંહી આઠલણી'નું “દયાનંદ સરસ્વતી યાંચે પુણ્યાસ 

આગમન પ્રકરણ. 

વેદવાણી માસિકનો નવેમ્બર ૧૯૮૩માં પ્રકાશિત દયાનંદ વિશેષાંક, પાન ૩૯. 

એજન, પાન ૭૦. 

કોષ્ઠાન્ત્ગત આ શબ્દો વેદવાણીના એ જ અંકના પાન ૭૦માં છે. 

એજન, પાન ૭૨, ૭૯. 

સાર્વદેશિક પત્રિકાનો ૧૯૬૭નો વિશેષાંક, પાન ૧૯૫. 

દ્રષ્ટવ્ય : શ્રીમાન શ્રીનિવાસ રાવના લેખનો પ્રો. રાજેન્દ્ર “જિજ્ઞાસુ' દ્રારા અનૂદિત 

લેખ, વેદવાણી માસિકનો સપ્ટેમ્બર ૧૯૮૫નો અંક. 

૮. મહાત્મા મુંશીરામ દ્વારા સંપાદિત 'ત્રદ્ષિ દયાનંદ કા પત્રવ્વવહાર', ભાગ ૧, 
પાન ર૯ર. 


૯. આર્યસમાજ ટંકારા દ્વારા ૧૯૮૬માં પ્રકાશિત 'ઉપદેશ-મંજરી'ના ગુજરાતી 
અનુવાદના પ્રથમ સંસ્કરણના આરંભમાં અનુવાદક શ્રી દયાલ આર્ય (વર્તમાનમાં 
શ્રી દયાલ મુનિ) દ્વારા લખવામાં આવેલ “એકસો દશ સાલ બાદ' પ્રકરણને 
અહીં “ભૂમિકા' શીર્ષક હેઠળ પ્રકાશિત કરવામાં આવ્યું છે. 
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૧૩ નિત્ય કર્મ અને મુક્તિ ....................... ૧૨૯ 
૧૪ ઇતિહાસ-૬ ............................૦૦૦ ૧૩૭ 
૧૫ મારું પૂર્વ ચરિત્ર (સ્વયં-કથિત જીવનચરિત્ર) .... ૧૪૨ 


ઉપદેશ-મંજરી 


ઈશ્વર-સિદ્ધિ 


સ્વામી દયાનંદ સરસ્વતીએ પૂનાના બુધવાર પેઠમાં 
ભિડેના વાડેમાં તારીખ ૪ જુલાઈ, ૧૮૭૫ના રોજ' 
રાતે (આઠ વાગ્યે) આપેલા વ્યાખ્યાનનો સારાંશ : 


ઝર્મ્‌ શત્તો મિત્ર: શં વરળ: જતો ભવત્વર્યત્ા । 
જત્ત રૃત્દ્રો વૃછ્સ્વતિ: શતો વિષ્ળુરસત્રમ: 11” 

ત્તમો ત્રજ્ાળે નમસ્તે વાયો ત્વમેવ પ્રત્યક્ષ તબ્રછાસિ । ત્વામેવ પ્રત્યક્ષ વ્રણ 
તર્ષ્યામિ । ત્રસ્ત વરિષ્યામિ | સત્યં વરિષ્યામિ । તન્મામવતુ | તર્‌ વવત્તારમવતુ । 
ઝવતુ માન્‌ । ઞઝવતુ વવત્તારમ્‌ | ગોરસ શાસ્તિ: શાસ્તિ: શાસ્તિ: | 

(વગેરે સ્વામીજીએ પ્રથમ પાઠ કર્યો.) 

ઝ્ઞોરૂમ્‌' એ ઈશ્વરનું સર્વોત્કૃષ્ટ નામ છે, કારણ કે તેમાં ઈશ્વરના સર્વ ગુણોનો 
સમાવેશ થઈ જાય છે. 

પ્રથમ આપણે ઈશ્વરની સિદ્ધિ કરવી જોઈએ. ત્યાર બાદ ધર્મ-પ્રબંધનું વર્ણન 
કરવું યોગ્ય છે; કારણ કે “સત્તિ જુટ્યે સ્વત્રમ' એ ન્યાય મુજબ જ્યાં સુધી ઈશ્વરની 
સિદ્ધિ કરવામાં ન આવે ત્યાં સુધી ધર્મ-વ્યાખ્યાન કરવું સાર્થક નથી. 


૧૬ ઉપદેશ-મંજરી 


ત ત્તસ્ય વર્ય વારળં ત્ત વિદાતે ન તત્લમસ્તાભ્વધિવસ્ત ર્ફ્યતે । 
પરાસ્ય શવિત્તિવવિધેવ શ્રૂયતે સ્વાભાતિવ સાનવનત્રિત્યા ત્ત 
(આ વાક્યો ઉચ્ચારીને સ્વામીજીએ એની વ્યાખ્યા કરી.) 

જડ દેવતાઓમાં આ ગુણ લાગુ પડતા નથી. તેથી મૂર્તિપૂજા નિષિદ્ધ છે. 

અહીં કોઈ એવી શંકા દશવિ છે કે રાવણ વગેરે જેવા દુષ્ટોના સંહાર માટે 
અને ભક્તોની મુક્તિ માટે ઈશ્વરે અવતાર લેવો જોઈએ. પરંતુ ઈશ્વર સર્વશક્તિમાન 
છે; તેથી અવતાર લેવાની જરૂર જ રહેતી નથી, કારણ કે ઈશ્વર ઇચ્છા માત્રથી 
રાવણ જેવાનો નાશ કરી શકે છે. 

એ જ રીતે વળી કેટલાક લોકો એમ કહેતાં ફરે છે કે, ભક્તોને ઉપાસના 
કરવા માટે ઈશ્વરનો કંઈક આકાર હોવો જોઈએ, પરંતુ એમ કહેવું પણ ઠીક નથી; 
કારણ કે શરીરમાં રહેલો આત્મા પણ 4નિરાકાર છે જેનો બધા સ્વીકાર કરે છે. 
એટલે કે આકાર ન હોવા છતાં પણ આપણે એક-બીજાને ઓળખીએ છીએ અને 
પ્રત્યક્ષ ક્યારેય ન જોવા છતાં માત્ર ગુણોની યાદ વડે જ સદભાવના અને પૂજ્ય 
બુદ્ધિ (અદશ્ય) મનુષ્યના વિષયમાં રાખીએ છીએ. તે જ રીતે ઈશ્વરની બાબતમાં 
ન બની શકે એમ કહેવું યોગ્ય નથી. 

આ સિવાય મનનો પણ કોઈ આકાર નથી. મન દ્વારા પરમેશ્વર ગ્રાહ્ય છે. 
તેને જડેન્દ્રિય-ગ્રાહ્મતા માનવી અપ્રયોજક (અકારણ) છે. 

શ્રીકૃષ્ણજી એક ભદ્ર પુરુષ હતા. મહાભારતમાં તેમના જીવન વિશે ઉત્તમ 
વર્ણન કરવામાં આવ્યું છે. પરંતુ ભાગવતમાં તેમના ઉપર અનેક પ્રકારના દોષ 
લગાવીને દુર્ગુણોની બજાર ગરમ કરી રાખી છે. 

ઈશ્વર સર્વશક્તિમાન છે. આ શક્તિ એટલે શું ? જુમ ઞ્જ્તુપ્‌ ઞન્યથા 
તુમ્‌ - આવી શક્તિની વાત નથી. પરંતુ સર્વશક્તિમાનનો અર્થ ન્યાયનો ત્યાગ 
કર્યા વિના કામ કરવાની શક્તિ હોવી એ છે.“ કોઈ કોઈ કહે છે કે પાપનો નાશ 
કરવા ઈશ્વરે પોતાના પુત્રને પૃથ્વી ઉપર મોકલ્યો, કોઈ કહે છે કે ઉપદેશ આપવા 
પયગંબરને મોકલ્યા. પરંતુ પરમેશ્વરને આવું કંઈ પણ કરવાની જરૂર નથી; કારણ 
કે તે સર્વશક્તિમાન છે. 

બળ, જ્ઞાન અને ક્રિયા એ બધા શક્તિના પ્રકાર છે. બળ, જ્ઞાન અને ક્રિયા 
અનંત જ નથી, પરંતુ સ્વાભાવિક પણ છે. ઈશ્વરનું આદિ કારણ નથી. આદિ 
કારણ માનવાથી અનવસ્થા પ્રસંગ ઉપસ્થિત થાય છે. 

સિરીશ્ચરવાદની ઉત્પત્તિ સાંખ્યદર્શન પરથી થઈ છે, એવું કોઈ કહે છે. પરંતુ 
સાંખ્યદર્શનકાર કપિલમુનિ નિરીશ્વરવાદી ન હતા. તેમનાં સૂત્રોને રજૂ કરીને ઘણા 


મથમ પ્રવચન ૧૭ 


લોકો કપિલમુનિ નિરીશ્વરવાદી હતા એમ કહે છે; તેનું કારણ તેમનાં સૃત્રોનો 
અર્થ બરાબર કરવામાં આવતો નથી. તે સૂત્રો આ પ્રમાણે છે : 
ૃશ્વરાસિદ્ૅ: । 
મુવતવન્દ્રયોરન્યતરભાવાન્ન તત્તિર્દ્રિં: । 
૩મયથાપ્યસત્વારત્વપ્‌ । 
મુવ્તાત્મનઃ પ્રશંસા ૩પાસાસિદ્ધસ્ય વા 1“ 
પરંતુ સૂત્ર-સાહચર્યથી વિચારીએ તો ઈશ્વર એક જ છે, બીજો ઈશ્વર નથી, 
એમ ભગવાન કપિલ માનતા હતા. કારણ કે “પુરુષ છે' એવો તેમનો સિદ્ધાંત 
હતો. તે જ પુરુષનું સઇસ્ર-શીર્ષારિ સૂક્તોમાં? વર્ણન કરવામાં આવ્યું છે. તેના 
જ વિષયમાં વેયઇમેતં પુરુષ પછાન્તમ” વગેરે કહેવામાં આવ્યું છે. 
પ્રમાણ ઘણા પ્રકારનાં છે : પ્રત્યક્ષ, અનુમાન, ઉપમાન, શબ્દ વગેરે. વિવિધ 
શાસ્ત્રકારો પ્રમાણોની સંખ્યા જુદી જુદી માને છે. મીમાંસાશાસ્ત્રકાર જેમિતિ બે 
પ્રમાણ માને છે. ન્યાયશાસ્ત્રકાર ગૌતમ આઠ, કોઈ કોઈ અન્ય ન્યાયશાસ્ત્રકાર 
ચાર, યોગશાસ્ત્રકાર પતંજલિ ત્રણ, સાંખ્યશાસ્ત્રકાર ત્રણ અને વેદાંતમાં તો છ 
પ્રમાણ સ્વીકારવામાં આવ્યાં છે. પ્રમાણોની આ સંખ્યા જુદી જુદી માનવામાં આવી 
છે. તેનું કારણ તે-તે શાસ્ત્રકારોના પોતાના વિષયને અનુરૂપ છે. સર્વ પ્રમાણોનો 
એકબીજામાં સમાવેશ કરતાં પ્રત્યક્ષ, અનુમાન અને શબ્દ - આ ત્રણ જ પ્રમાણો 
બાકી રહે છે. 


આ ત્રણ પ્રમાણો દ્વારા વિચાર કરીને ઈશ્વર-સિદ્ધિ વિષયમાં પ્રયત્ન કરતી 
વખતે પ્રત્યક્ષ પ્રમાણનો વિચાર કરતાં પહેલાં અનુમાન પ્રમાણ અંગે વિચારવું 
જોઈએ. કારણ કે પ્રત્યક્ષનું જ્ઞાન ખૂબ જ સંકુચિત અને અલ્પ છે. એક માણસને 
ઇન્દ્રિય દ્વારા કેટલું જ્ઞાન પ્રાપ્ત થઈ શકે ? બહુ જ થોડું. એટલે પ્રત્યક્ષને એક 
બાજુ રાખીને શાસ્ત્રીય બાબતોમાં અનુમાન પ્રમાણને જ વિશેષ માનવામાં આવે 
છે. વ્વવહારમાં પણ અનુમાન જરૂરી છે. ભાવિ વ્યવહારો અંગે આપણો જે દઢ 
નિશ્ચય રહે છે, તે અનુમાન વિના નિરર્થક છે. આવતી કાલે સૂરજ ઊગશે એ 
પ્રત્યક્ષ નથી, છતાં એ અંગે કોઈના મનમાં તલમાત્ર - જરા પણ શંકા નથી. 

અનુમાનના ત્રણ પ્રકાર છે : ૧. શેષવત્‌, ૨. પૂર્વવત્‌ અને ૩. સામાન્યતોદષ્ટ. 
પૂર્વવત્‌ એટલે કારણથી કાર્યનું અનુમાન. શેષવત્‌ એટલે કાર્યથી કારણનું અનુમાન. 
સામાન્યતોદષ્ટ એટલે સંસારમાં જે પ્રકારની વ્યવસ્થા દેખાય છે, તેના પરથી 
કરવામાં આવતું અનુમાન. 


૧૮ ઉપદેશ-મંજરી 


આ ત્રણેય અનુમાનોની વિચારણા કરવાથી ઈશ્વર (પરમ પુરુષ અથવા 
સનાતન બ્રહ્મ) સર્વ પદાર્થોનું બીજ - મૂળ છે એમ સિદ્ધ થાય છે. આ સૃષ્ટિની 
રચનારૂપી કાર્યને જોઈને અનુમાન થઈ શકે છે કે તેનો બનાવનાર જરૂર કોઈ હોવો 
જોઈએ. પંચમહાભૂતોની આ સૃષ્ટિ સ્વયં રચાયેલી નથી, કારણ કે વ્યવહારમાં 
માત્ર ઘરનો સામાન મોજૂદ હોવા માત્રથી ઘર બની જતું નથી, જે આપણો દરેકનો 
નજર સમક્ષનો અનુભવ છે. સાથે સાથે (પંચમહાભૂતોનું) [નિયમિત પ્રમાણથી 
વિશિષ્ટ કાર્ય ઉત્પન્ન થવાની સુગમતાને માટે ક્યારેય જાતે જ - આપમેળે જ 
મિશ્રણ તૈયાર થઈ જતું નથી. આથી સ્પષ્ટ થાય છે કે સૃષ્ટિની જે વ્વવસ્થા આપણે 
જોઈએ છીએ, તેનો ઉત્પાદક અને નિયંત્રણ કે સંચાલન કરનાર એવો કોઈ શ્રેષ્ઠ 
“'પુરુષ' જરૂર હોવો જોઈએ. 

હવે કોઈ એવી અપેક્ષા રાખે કે ઈશ્વર-સિદ્ધિ અંગે પ્રત્યક્ષ પ્રમાણ જ હોવું 
જોઈએ, તો આ અંગે કહેવાનું કે પ્રત્યક્ષ રીતથી તો ગુણનું જ્ઞાન થાય છે. ગુણનું 
અધિકરણ જે ગુણી દ્રવ્ય છે તેનું જ્ઞાન પ્રત્યક્ષ રીતથી થતું નથી. એ જ રીતે 
ઈશ્વર સંબંધી ગુણનું જ્ઞાન ચેતન અને અચેતન સૃષ્ટિ દ્વારા પ્રત્યક્ષ થાય છે. આ 
જ ઉપરથી ગુણનું અધિકરણ (ગુણી) જે ઈશ્વર છે, તેનું જ્ઞાન થાય છે, એમ સમજવું 
જોઈએ. 

રિર્ળ્યમર્ભ: સમવર્તતામે મૂતસ્ય ત્તાત: પત્િસ્જ ઞાસીત્‌ । 
સ રાઘાર પચિવી દામુતેમાં જસે સેવાય દવિષ તિધેમ 

“હિરણ્યગર્ભ'નો અર્થ શાલિગ્રામનો ટુકડો નથી, પરંતુ “હિરણ્ય' એટલે કે 
“જેના ઉદરમાં જ્યોતિ છે તે જ્યોતિ-સ્વરૂપ પરમાત્મા' એવો અર્થ થાય છે. 
મૂર્તિપૂજાનું ગાંડપણ લોકોમાં ફેલાયેલું છે. એનું શું કહેવું ? એ એક પ્રકારની 
બળજબરી છે. હિંદુઓએ મૂર્તિના આડંબરનું અનુકરણ જેનો પાસેથી કર્યું છે. 

સત્ર નાન્યત્‌ પશ્યતિ નાન્યસ્્છુળોતિ નાન્યર્‌ વિત્તાનાત્તિ સ ભૂમા પરમાત્મા 1૦ 

તે પરમાત્મા અમૃત છે અને તે જ સૌના માટે ઉપાસના કરવા યોગ્ય છે. 
તેનાથી જે ભિન્ન છે તે સર્વ અસત્ય છે, તે આપણો આધાર (માન્ય) નથી. 


ઝોરૂમ્‌ શાસ્તિ: શાસ્તિ: જશાસ્તિ: । 


ત્‌ 


સંદભ : 
૧. સંવત ૧૯૩૧, અષાઢ સુદ ૧, રવિવાર. 
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ત્રદગ્વેદ ૧.૯૦.૯ 

તેત્તિરીય ઉપનિષદ્‌, શિક્ષાવલ્લી ૧.૧ 

યજુર્વેદ ૪૦.૮ 

શ્રેતાશ્વતર ઉપનિષદ ૬.૮ 

સાંખ્યદર્શન ૧.૯૨-૯૫ 

સહસ્નશીર્ષાદિ સૂક્ત - ત્રદગ્વેદ ૧૦.૯૦, યજુર્વેદ ૩૧. 
યજુર્વેદ ૩૮.૧૮ 

ત્રદગ્વેદ ૧૦.૧૨૧.૧ 


૧૦. છાંદોગ્ય ઉપનિષદ ૭.ર૪.૧. અહીં “પરમાત્મા' શબ્દ વ્યાખ્યાનરૂપ છે અથવા 
અધ્યાહૃત છે. 
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કે 
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બીજું પ્રવચન 


ઈશ્વર વિષયક પ્રશ્નોત્તર 


(સ્વામી) દયાનંદ સરસ્વતીના ઈશ્વર વિષયક વ્યાખ્યાન 
પર મંગળવાર, તા. ૬ જુલાઈ, ૧૮૭૫ના રોજ' 
(રાત્રે ૮ વાગ્યે) થયેલા વાદ-વિવાદનો સારાંશ : 


પ્રશ્ન ૧ : કાર્ય અને કારણ ભિન્ન-ભિન્ન - અલગ-અલગ છે કે કેવી રીતે 
છે? 

ઉત્તર : ક્યાંક ક્યાંક અભિન્ન છે અને ક્યાંક ક્યાંક ભિન્ન - જુદાં પણ છે. 
ઉદાહરણ તરીકે, માટીનો બનેલો ઘડો અંતે માટી જ રહે છે, પરંતુ માંસ-લોહીથી 
નખ ઉત્પન્ન થાય છે, છતાં માંસ અને લોહી એ નખ નથી. એ જ રીતે કરોળિયો 
જાળું બનાવવા પોતાના પેટમાંથી લાળ ઉત્પન્ન કરે છે, તેથી કરોળિયો પોતે જાળું 
નથી. મોમયાખ્તાયતે વૃફ્તવિવ: 1 (એટલે કે છાણમાંથી વીંછી ઉત્પન્ન થાય છે), 
તોપણ છાણ અને વીંછી શું કદી પણ એક હોઈ શકે છે ? ઈશ્વર ચેતન છે, 
સર્વશક્તિમાન છે. સામર્થ્યના યોગથી ચૈતન્ય ઈશ્વર નિમિત્ત કારણ બને છે. અહીં 
જગતનું ઉપાદાન-કારણ જડ-પદાર્થ (પ્રકૃતિ) છે તે અને નિમિત્ત-કારણ ચૈતન્ય 
(ઈશ્વર) છે તે બંને એક નથી. 

પ્‌વમેવાદ્વિતીયપ્‌ઃ - આવી શ્રુતિ છે. તેનો અર્થ ઉપર્યુક્ત નિયમ મુજબ 
કરવામાં કોઈ આપત્તિ આવતી નથી; કારણ કે તેનો અર્થ “અદ્વિતીય' એટલે ઈશ્વર 
જ ઉપાદાન-કારણ બન્યો એવો થતો નથી. કારણ કે ભેદ ત્રણ પ્રકારના હોય 
છે : ક્યારેક સ્વ-જાતીય ભેદ રહે છે, તો ક્યારેક વિજાતીય ભેદ અને ક્યારેક 
સ્વગત ભેદ પણ હોય છે. હવે “અઠ્દિતીય' છે એટલે “જે સર્વ કંઈ છે તે ઈશ્વર 
જ છે' - એવો અર્થ આધુનિક વેદાંતવાળા કરે છે, જે ઠીક નથી. પરંતુ 'અદ્દિતીય'નો 
અર્થ કોઈ બીજો ઈશ્વર નથી એટલે કે ઈશ્વર એક જ છે અને તે સંયુક્ત - જોડાયેલ 
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પણ નથી, એ જ થાય છે. 

હવે શ્વર: સર્વસુષ્ટિ પ્રાવિશત્‌ - આવા અર્થની શ્રુતિ છે.* તો હવે આનો 
અર્થ કયા પ્રકારે કરવો ? અથવા સર્વ ર્્રસ્તિય્‌ં બ્રા” - આ વાક્યનો અર્થ કયા 
પ્રકારે કરવો ? આધુનિક વેદાંતીઓ છ્‌ વિશ્વં એમ માનીને તે શબ્દનો અન્વય 
સર્વ સાથે કરે છે. પરંતુ સાહચર્ય એટલે કે ગ્રંથનો પૂર્વાપર - આગળ-પાછળ 
સંબંધ જોતાં ફરપ્‌ શબ્દનું જોડાણ ત્રણ શબ્દ સાથે કરવું પડે છે. જેમ કે, ફં 
સર્વ ઘૃતતપ્‌ એટલે કે “આ બધું ઘી છે, તેલ ભેળવેલ નથી' - આવો સર્વ શબ્દનો 
અર્થ છે. આવો અર્થ કરવાથી મેં ઉપર જણાવ્યા મુજબ શ્રુતિનો અર્થ કરવામાં 
આવે તો કોઈ મુશ્કેલી રહેતી નથી. 

તાના વસ્તુ વ્રણાળિ અથવા બૃહદારણ્યક ઉપત્તિષદ્ના યથ ઝાત્મતિ તિષ્ઝન્‌ 
ઝ્ાત્મનોડન્તસેડ્યપાત્મા ન વેજ અથવા ચસ્થ ગ્રાત્તા શસરતૂશ - આ વાક્યના 
અર્થમાં મુશ્કેલી આવશે, તેનો વિચાર કરવો જોઈએ. એક જ શરીરના સ્થાનમાં 
વ્યાપક અને વ્યાપ્ય એ બંને ધર્મોની - ગુણોની યોજના કરી શકાય નહિ. ઘરમાં 
આકાશ રહેલું છે. આકાશ વ્યાપક છે, જ્યારે ઘર વ્યાપ્ય છે. આથી આકાશ અને 
ઘર એક જ કે અભિન્ન છે, એવું અનુમાનથી નક્કી કરી શકાય નહિ. એ જ 
રીતે જીવાત્મા અને પરમાત્મા બંને અભિન્ન છે, એક જ છે - એવું અનુમાન 
કરવાનો પ્રસંગ જ ઉપસ્થિત થતો નથી. 

ઝં વ્રજાસ્તિ” - આ વાક્યનો અર્થ કરવામાં આવે તો એ અત્યંત પ્રીતિ 
બતાવનારનું ઉદાહરણ છે. લૌકિક દષ્ટાંત પણ એમ જ જાણી શકાય છે. જેમ 
કે, “હું અને મારો મિત્ર એક જ છીએ' એવું કહેવાય છે, પરંતુ તેથી હું અને 
મારો મિત્ર બંને વચ્ચે અભિન્નતા છે, બંને એક જ છે, એવું ફલિત થતું નથી. 

સમાધિસ્થ થતી વખતે તત્ત્વમસિ” એવું મુનિઓએ કહ્યું છે. પરંતુ સાહચર્ય 
જોતાં મુનિઓનું આ વચન જીવાત્મા અને પરમાત્મા અભિન્ન છે, એ મતનું પોષક 
નથી; કારણ કે આ જ વચનના પૂર્વ ભાગમાં આ સમગ્ર સ્થૂળ અને સૂક્ષ્મ જગતમાં 
કારણ-સંબંધથી પરમાત્માનું ળ્તથત્મ્ય કહેલું છે. પરમાત્માનો આત્મા બીજો નથી, 
સ ગ્રાત્મા“ - તે જ આત્મા છે. ત્શ્ત્તર્યામી ત્વમસ્િ - એટલે કે જે સર્વ જગતનો 
આત્મા છે, તે તારો પણ આત્મા છે. આથી જીવાત્મા અને પરમાત્મા એ બંને 
વચ્ચે સેવ્ય-સેવક, વ્યાપ્ય-વ્યાપક, આધાર-આધેય સંબંધ યોગ્ય લાગે છે. 

એતરેય ઉપતિષદ્‌માં પ્રસ્ઞાનં બ્રણ'” આવું વાક્ય છે. તેના મહાવાક્ય 
વિવરણમાં પ્રજ્ઞાનપાનન્ટ વ્રછા'પ એવો વિસ્તાર કરવામાં આવ્યો છે. તેમ છતાં 
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પરમેશ્વર પોતે જ સૃષ્ટિ બન્યો, એવો અર્થ તત્‌ સૃષ્ટિ પ્રાતરિશત્‌'* એ વાક્ય પરથી 
કરવાથી કાર્ય-કારણની ભિન્નતાનો લોપ થઈ જાય છે. જો ઈશ્વર જ્ઞાની છે, તો 
આવિદ્યા, માયા વગેરેને આધીન થઈને તે સૃષ્ટિ ઉત્પત્તિનું કારણ બન્યો, એવું 
કહેવા માટે “તેને ભ્રાંતિ થઈ' એવું પ્રતિપાદન કરવું પડે છે. જ્યાં દેશ, કાળ 
અને વસ્તુમાં જુદાપણું છે, ત્યાં ભ્રાંતિ છે. એ જ ભ્રાંતિ બ્રહ્મને થઈ એમ માનવાથી 
બ્રહ્મનું જ્ઞાન અનિત્ય સાબિત થાય છે. તેથી આ વિચારણીય વિષય છે. 

આ રીતે “જીવ-ભાવના' એ ભ્રાંતિનું પરિણામ છે. ભ્રાંતિ દૂર થતાં જીવ 
બ્રહ્મ થઈ જાય છે, એવું સમજવું પણ યોગ્ય નથી; કારણ કે પરમાત્મામાં ભ્રાંતિ 
હોઈ શકે જ નહિ. આધુનિક વેદાંત પ્રમાણે મુક્તિનો સ્વીકાર કરીને બ્રહ્મનો 
અનિર્મોક્ષ (એટલે કે મોક્ષનો સંપૂર્ણ અભાવ, સંપૂર્ણ છુટકારો, મોક્ષના ન 
થવાપણાનો) પ્રસંગ આવે છે. જીવ અને બ્રહ્મને જો એક જ - અભિન્ન સમજવામાં 
આવે, તો જીવમાં બ્રહ્મના ગુણોનો અભાવ છે. જીવમાં અપરિમિત જ્ઞાન અને 
શક્તિ નથી. જો આપણે બ્રહ્મ બની જઈએ તો આપણે જગતની રચના પણ કરી 
શકીએ. માટે ફરીથી એ કહેવું જરૂરી બને છે કે જગત જડ છે અને બ્રહ્મ ચેતન 
છે, અને તેમનો આધાર-આધેય, વ્યાપ્ય-વ્યાપક સંબંધ છે. 

સુરવ્રમસ્વાપ્તપ્‌ - આ અનુભવની યોજના કરવામાં આવે છે. કારણ કે ચૈતન્ય 
એ નિત્ય જ્ઞાની છે. તેત્તિરીય ઉપનિષદમાં આનંદમય કોશના અવયવનું વર્ણન 
કરવામાં આવ્યું છે. 

સારાંશ : જીવ બ્રહ્મ નથી, જગત પણ બ્રહ્મ નથી. અહીં કાર્ય-કારણ બંને 
જુદાં છે, એ જ ખરું છે. પરંતુ સમસ્ત સજીવ અને નિર્જીવ પદાર્થો ઈશ્વરે પોતાના 
સામર્થ્યથી ઉત્પન્ન કર્યા છે. તે સામર્થ્ય તેની પાસે હંમેશાં વિદ્યમાન રહે છે, એમ 
કહેવાથી તાત્પર્યમાં કોઈ ભેદ પડતો નથી. 

પ્રશ્ન ૨ : તમે કહો છો કે અવતારો થયા નથી, તો પછી ઈશ્વરને સગુણ 
અથવા નિર્ગુણ શા માટે માનો છો ? 

ઉત્તર : સામાન્ય જનતામાં સગુણનો અર્થ અવતાર અને તિર્ગુણનો અર્થ 
પરબ્રહ્મ કરીને વિવાદ કરવામાં આવે છે. પરંતુ તે અર્થ કે માન્યતા બરાબર નથી. 
સ પર્યમાત્‌...'* - આ વાક્ય પરથી અવતાર થવો એવું બિલકુલ સાબિત થતું 
નથી. વ્લવૅ: મનીષી:...*”, છ્વતે રેવઃ...', સિર્મુળશ્ત... - આવાં આવાં શ્રુતિ- 
વાક્યો છે. આ રીતે ઈશ્વર સગુણ અને નિર્ગુણ બંને છે. જ્ઞાન, શક્તિ, આનંદ 
આવા ગુણો હોવાથી ઈશ્વર સગુણ છે. પરંતુ તેમાં જડ પદાર્થના ગુણ નથી. જડ 
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ન્ન 


પદાર્થના ગુણો નહિ હોવાથી તે નિર્ગુણ છે. મેં પહેલાં જે વાક્ય ( ણન... ») કહ્યું 
તેના સાહચર્ય તરફ ધ્યાન આપવાથી આવો અર્થ ફલિત થાય છે. 

પ્રશ્ન ૩ : પ્રાર્થના શા માટે કરવી જોઈએ ? ઈશ્વર સર્વજ્ઞ અને સર્વશક્તિમાન 
છે, તેથી તે આપણા મનની વાત તો જાણે જ છે. તેણે આપણે પાપ કરીએ 
એવા ઉત્પન્ન જ શા માટે કર્યા ? વળી, આવા પાપ-વિષયોવાળી પ્રવૃત્તિઓમાં 
આપણને ડ્બાડીને આપણાં પાપોની શિક્ષા - દંડ પણ કરે છે, તો એ ઈશ્વર ન્યાયકારી 
શાનો ? 

ઉત્તર : આપણાં માતા-પિતા ઈશ્વરે બનાવેલા પદાર્થો વડે આપણું પાલનપોષણ 
કરે છે. છતાં તેઓ આપણા ઉપર મોટો ઉપકાર કરે છે. એ ઉપકારોને યાદ કરવા 
એ આપણો ધર્મ છે, એવું આપણે સ્વીકારીએ છીએ. ત્યારે ઈશ્વરે તો સૃષ્ટિ ઉત્પન્ન 
કરી છે. તેના અસંખ્ય ઉપકારો આપણે અવશ્ય સ્મરણ કરવા જોઈએ. 

બીજું : કૃતજ્ઞતા દર્શાવનારનું મન જાતે જ પ્રસન્ન અને શાંત થાય છે. 

ત્રીજું : પરમાત્માના શરણમાં જવાથી આત્મા નિર્મળ થાય છે. 

ચોથું : પ્રાર્થનાથી પશ્ચાત્તાપ થાય છે અને ભવિષ્યમાં પાપ-વાસનાનું જોર 
ઘટે છે. 

પાંચમું : આપણામાં સત્યપરાયણતા અને પ્રેમ દઢ થતાં જાય છે. 

છઠ્ઠું : સ્તુતિ એટલે યથાર્થ વર્ણન. ઈશ્વરની સ્તુતિ કરવાથી આપણી 
મભાવના વૃદ્ધે પામે છે; કારણ કે જેમ જેમ તેના ગુણો સમજમાં આવતા જાય 
, તેમ તેમ પ્રેમ વધુ દઢ થતો જાય છે. 

વળી એ પણ છે કે ઉપાસના કરવાથી આત્મામાં સુખનો પ્રાદુર્ભાવ 
થાય છે. 

આ સિવાય પાપનાશ માટે બીજો કોઈ ઉપાય નથી. કાશીએ જવાથી આપણાં 
પાપ દૂર થઈ જશે અથવા તોબા કરવાથી પાપમાંથી મુક્તિ મળી જશે કે કોઈ 
સજ્જન આપણાં પાપનો ભાર લઈને શૂળીએ ચઢી ગયો છે, વગેરે માન્યતાઓ 
લોકોને ગેરમાર્ગે દોરનારી છે, ભૂલભરેલી છે. ઉપાસનાના યોગથી વિવેક જન્મે 
છે. વિવેક થવાથી ક્ષણિક - નાશવાન એવી ભૌતિક વસ્તુઓમાં શોક અને આનંદ 
બંને થતા નથી. 

હવે ઈશ્વરે જીવને કર્મ કરવા માટે સ્વતંત્ર બનાવ્યો, તેથી જીવથી પાપ પણ 
થાય છે. જો પરતંત્ર બનાવ્યો હોત તો તે માત્ર જડ પદાર્થ સમાન જ બની રહેત. 


પ્રે 
છે 


ર૪ ઉપદેશ-મંજરી 


જીવની સ્વતંત્રતાથી બ્રહ્મના સર્વજ્ઞપણામાં ક્યાંય ખામી આવી જતી નથી. કારણ 
કે આ બંનેનો પરસ્પર કોઈ સંબંધ નથી. બાળકને એકલું છૂટું મૂકવાથી તે પડી 
જશે, તેને લાગી જશે - એમ માનીને માતા બાળકને ઘરમાં પૂરી રાખતી નથી. 
છતાં પણ બાળક તોફાન, ધમાલ તો કરવાનો જ છે, એવું ભાન માતાને હોય 
જ છે. આ લૌકિક ઉદાહરણ અનુસાર બ્રહ્મની સર્વજ્ઞતા અને જીવની સ્વતંત્રતામાં 
ક્યાંય આપત્તિ આવતી નથી. જેમ જ્ઞાનની બાબતમાં ઈશ્વરની સ્વતંત્રતા છે, તેમ 
આચરણની બાબતમાં તેણે જીવને આપેલા સામર્થ્યની મર્યાદામાં મનુષ્ય પણ સ્વતંત્ર 
છે. જો આવી સ્વતંત્રતા ન હોય તો મનુષ્ય કે જીવ આજે જે સુખનો ઉપભોગ 
કરી રહ્યો છે તે કરી શક્યો ન હોત અને આ જીવ-સૃષ્ટિની ઉત્પત્તિ પણ વ્યર્થ 
જ જાત. 


ત્‌ 


સંદભ : 

૧. સંવત ૧૯૩૧ અષાઢ સુદ ૪. સોમવારે બીજ અને ત્રીજ સાથે હતી. આ વાદ-વિવાદ અથવા 
પ્રશ્નોત્તર ૪ જુલાઈએ કરેલા પ્રથમ ઈશ્વર વિષયક વ્યાખ્યાન પર થયા હતા. 
છાંદોગ્ય ઉપનિષદ ૬.૨.૧ 

દ્રષ્ટવ્ય : તત્સુષ્ટ્વા તહેવાનુપ્રાવિશત્‌ - તેત્તિરીય ઉપનિષદ ૨.૬ 

છાંદોગ્ય ઉપનિષદ ૩.૧૪.૧ 

શતપથ માધ્યન્દિન પાઠ ૧૪.૬.૭.૩૦ 

એજન 

બૃહદારણ્યક ઉપનિષદ ૧.૪.૧૦ 

છાંદોગ્ય ઉપનિષદ ૬.૮-૧૦ ખંડ 
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૧૦. એતરેય ઉપતિષદ્‌ ૫.૩ 

૧૧. દ્રષ્ટવ્ય : મઠામ્નાય ઉપનિષદ ૪ 

૧૨. તુલના કરો : ત્તતૂ સૃષ્ટ્વા તહેવાનુપ્રાવિશતૂ । - તેત્તિરીય ઉપનિષદ્‌ ૨.૬ 

૧૩. યજુર્વેદ ૪૦.૮ 

૧૪. એજન 

૧૫. પૂરો શ્લોક આ પ્રમાણે છે : છ્જો રેવ: સર્વભૂતેષુ નૂહ: સર્વવ્યાપી સર્વભૂતાન્તરત્મા । જર્માધ્યક્ષ? 
સર્વમૂ્તાધવાસઃ સાક્ષી વેતા જેવો સિર્મુળસ્વ ॥ - શ્વેતાશ્વર ઉપનિષદ ૬.૧૧ 

૧૬. આવી માન્યતાઓ ક્રમશઃ હિંદુઓ, મુસલમાનો અને ખ્રિસ્તીઓ ધરાવે છે. 
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ધર્મ-અધર્મ 


તા. ૮ જુલાઈ ૧૮૭૫, ગુરુવારના રોજ સ્વામી 
દયાનંદ સરસ્વતીએ જાહેરાત મુજબ બુધવાર પેઠમાં 
શભિડેના વાડેમાં રાત્રિના આઠ વાગ્યે આપેલા 
વ્યાખ્યાનનો સારાંશ : 


ઝોરૂમ્‌ ભદ્રં જળેશિ: શળ્યામ રેવા ભદ્રં પશ્યેમાક્ષમિર્યત્ત્રાઃ। 
સ્થિસેસ્ફેસ્તુષ્ટ્વાસસ્તનુભિર્વ્યજેમદિ રેવણિત યજુ: 115 
ઝોરૂમ્‌ જ્ઞાસ્તિ: જાસ્તિ: શાસ્તિ: ॥ 
(સ્વામીજીએ પ્રથમ આ ત્રશ્ચાનો પાઠ કરી વ્યાખ્યાન શરૂ કર્યું.) 
પરમેશ્વરની આજ્ઞા ધર્મ છે, તેનું ઉલ્લંઘન અધર્મ છે. વિધિ ધર્મ છે, શિપેધ 
અધર્મ છે. ન્યાય ધર્મ છે, અન્યાય અધર્મ છે. સત્ય ધર્મ છે, અસત્ય અધર્મ છે. 
નિપ્પક્ષતા ધર્મ છે, પક્ષપાત અધર્મ છે. 
(વ્રતેન શીક્ષામાખોત્તિ...* શુક્લ યજુર્વેદનો આ મંત્ર બોલી તેનો અર્થ કર્યો.) 
જો ધર્મ સત્ય આધારિત છે, તો સત્ય શું છે ? પ્રમળેરસ્થપરસક્ષળપ આ 
ન્યાયથી જે ધર્મ સત્ય ઠરે તે જ સત્ય છે. 
આશ્રમ ચાર છે : બ્રહ્મચર્યશ્રમ, ગૃહસ્થાશ્રમ, વાનપ્રસ્થાશ્રમ અને સંન્યાસાશ્રમ. 
ઝહ્ંતા પરમો ઘર્મ: । 
ઘત્તિ: ક્ષમા રમોડ્સ્તેયં શોત્વમિસ્દ્રિયનિષ્ણ: । 
ઘીવિરા સત્યમત્રનેથો રશ ધર્મત્ક્ષળમ્‌ ॥" 
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(ધર્મ અને અધર્મનાં અનેક લક્ષણો છે, પરંતુ અહીં સ્વામીજીએ ધર્મનાં 
અગિયાર અને અધર્મનાં દસ લક્ષણોનું વિશેષ રૂપે વર્ણન કર્યું.) 

આ રીતે સનાતન ધર્મનાં અગિયાર લક્ષણો કહેવામાં આવ્યાં છે : 

૧. અહિંસા : પ્રથમ અહિસાનું લક્ષણ કહ્યું છે : 

ઝહ્સાસત્યાસ્તેયવ્રણત્વર્યાપસ્મિણા યમા: 1” 

કેટલાક લોકો અહિંસા એટલે પશુઓ વગેરેને ન મારવાં એવો સામાન્ય કે 

સંકુચિત અર્થ કરે છે, પરંતુ વ્યાસજીએ અહિંસાનો અર્થ કર્યો છે : 
સર્વથા સર્વર સર્વભૂતાનામનમિદ્રોફ: - ઞહિસા સેયા 119 

એટલે કે અહિંસાનો અર્થ વેરનો ત્યાગ કરવો છે. (સર્વ પ્રકારનાં, સર્વ પ્રત્યેનાં 
વેરનો ત્યાગ કરવો, તેને અહિંસા કહેવામાં આવે છે.) 

૨. ધૃતિ : આનો અર્થ ધૈર્ય કે ધીરજ છે. રાજ્ય પણ ભલે ચાલ્યું જાય, 
તોપણ ધર્મના ધૈર્યનો ત્યાગ ન કરવો જોઈએ. ધૈર્ય ગુમાવવાથી ધર્મનું પાલન થઈ 
શકતું નથી. 

૩. ક્ષમા : ક્ષમાનો અર્થ સહનશીલતા છે. કોઈ મોટો મનુષ્ય નાના મનુષ્ય 
પ્રત્યે અપકૃત્ય દાખવે અને નાનો મનુષ્ય તે સહન કરી લે, તો એ ક્ષમા નથી. 
એ તો અસામર્થ્ય અથવા નબળાઈ કહેવાય છે. પરંતુ શરીરમાં સામર્થ્ય હોવા 
છતાંય ખરાબનો પ્રતિકાર ન કરે (એટલે કે બદલો લેવાની શક્તિ હોવા છતાં 
બદલો ન લે અને માફી આપે તો) એ ક્ષમા છે. 

૪. દમ : ₹મનાથ મનસો વૃત્તિસિષણ: - દમનો અર્થ મનની વૃત્તિઓનો નિગ્રહ 
કરવો છે. દમનો અર્થ વૈરાગ્ય થતો નથી. 

પ. અસ્તેય : અન્યાયથી ધન વગેરેનું ગ્રહણ કરવું અથવા જાણ કર્યા વિના 
બીજાની વસ્તુ લઈ લેવી, ચોરી કરવી તે સ્તેય છે. સ્તેયનો ત્યાગ કરવો અસ્તેય 
કહેવાય છે. 

૬. શૌચ : સ્વચ્છતાને શૌચ કહે છે, જે શારીરિક અને માનસિક બે પ્રકારનું 
છે. ઉત્તમ રીતે સ્નાનાદિ વિધિનું આચરણ કરવું એ શારીરિક શૌચ છે, જ્યારે 
કોઈ પણ પ્રકારની દુષ્ટ વૃત્તિનો મનમાં પ્રવેશ ન થવા દેવો એટલે કે મનને નિર્મળ 
રાખવું એ માનસિક શૌચ છે. શરીર સ્વચ્છ રાખવાથી રોગ ઉત્પન્ન થતા નથી 
અને માનસિક શૌચથી પ્રસન્નતા બની રહે છે. 


૭. ઇન્દ્રિય-નિગ્રહ : સર્વ ઇન્દ્રિયોને ન્યાયપૂર્વક વશમાં રાખવી તેને ઈન્દ્રિય- 
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તિગ્રહ કહે છે. ઈન્દ્રિય-નિગ્રહ વિચારપૂર્વક કરવો જોઈએ. ઇન્દ્રિયોનું આકર્ષણ 
પરસ્પર સંબંધથી થાય છે. મનુએ કહ્યું છે : 
પાત્રા સ્વસ્રા રહિત્રા વા ન વિવિવત્તાસનો ભવેત્‌ । 
તતવાનિસ્્રિયમામો વિદ્ધાંસમષિ જ્ષત્તિ ॥” 

એટલે કે ઇન્દ્રિયો એટલી પ્રબળ છે કે માતા અને બહેનો સાથે રહેવામાં 
પણ સાવચેત રહેવું જોઈએ. 

૮. ધી : ધી એટલે બુદ્ધિ. આપણું પ્રત્યેક આચરણ એવું હોવું જોઈએ કે 
જેથી બુદ્ધિને બળ મળે. શારીરિક બળ વિનાનું બુદ્ધિબળ શા કામનું ? એટલા 
માટે શારીરિક બળ પ્રાપ્ત કરવા માટે અને તેના રક્ષણ માટે ખૂબ પ્રયત્નશીલ 
રહેવું જોઈએ. 

૯. વિદ્યા : યોગસૂત્રમાં અવિદ્યાનું લક્ષણ કહેવામાં આવ્યું છે : 

ઝઅસિત્યાજુસ્રિયુ:સ્્રાનાત્તસુ સિત્યશસ્તિસુર્વ્રાત્મઃ્યાતિરવિદા 1 
તસ્ય રેતુરવિ?ા 11 

અવિદ્યા એટલે વિષય-આસક્તિ, એશ્ચર્ય-ભ્રમ, અભિમાન વગેરે. મોટા મોટા 
ગ્રંથોને માત્ર ગોખી લેવાથી કંઈ વિદ્યા પ્રાપ્ત થઈ જતી નથી. ગોખવું કે રટણ 
કરવું એ વિદ્યા-પ્રાપ્તિનું સાધન હોઈ શકે છે, પરંતુ યથાર્થ - વાસ્તવિક દર્શન 
એ જ વિદ્યા છે. યથાર્થનું જ્ઞાન વિધા કહેવાય છે. જે “પ્રમા' એટલે કે યથાર્થ 


ન્‌ 


જ્ઞાન વિરુદ્ધ છે તે ભ્રમ છે. વિધા-પ્રાપ્તિથી ભ્રમ દૂર થઈ જાય છે. ઝનાત્મસિ 
ઝાત્મવુર્દ્ધિઃ, ગશસ્રિપયર્થે શત્રિવર્દ્વિઃ - આ ભ્રમ છે. આ અવિદાનું લક્ષણ છે. 
આથી વિરુદ્ધ જે લક્ષણ છે, તેને વિધા કહે છે. 

જે માણસને એવું અભિમાન હોય કે “હું ધનવાન છું' કે “હું મોટો રાજા 
છું', તો એ અવિદ્યાનો દોષ છે. બીજું, શરીરનું ક્ષીણ રહેવું એ પણ અવિદ્યાના 
કારણે જ બને છે. આથી દરેક પ્રકારની વિદ્યાને પ્રાપ્ત કરવા માટે પ્રયત્નશીલ 
રહેવું જોઈએ. આપણા દેશમાં નાનપણમાં લગ્ન કરી દેવાનો રિવાજ છે, જેના 
કારણે વિધા-પ્રાપ્તિમાં અડચણ ઊભી થાય છે. અપવિત્ર વસ્તુમાં પવિત્રતા માનવી 
એ અવિદ્યા છે. ઈશ્વરનું ધ્યાન પૂર્ણ વિધા છે અને એ જ સર્વ વિદ્યાઓનું મૂળ 


ન્‌ 


છે. જે કોઈ દેશમાં આ વિદ્યાનો દ્વાસ થાય છે એ દેશને દુર્દશા ઘેરી વળે છે. 


૧૦. સત્ય : સત્યના ત્રણ પ્રકાર છે : સત્ય ભાવ, સત્ય વચન અને સત્ય 
ક્રિયા. સત્ય ભાવના અસલી હોવી જોઈએ, સત્ય ભાષણ કરવું જોઈએ અને સત્ય 


ર૮ ઉપદેશ-મંજરી 


આચરણ તો કરવું જ જોઈએ. મનમાં કોઈ પ્રકારની શંકા કે દ્રિધા ન હોવી જોઈએ. 
અસત્યનો ત્યાગ કરવો જોઈએ. દ્વિધા કે શંકાનું લક્ષણ યોગસૂત્રમાં કહેવામાં આવ્યું 
છેઃ 
શબ્સ્ાનાનુપાતી વસ્તુશન્યો વિવલ્પ: 1૧5 
શું સંભવ છે અને શું અસંભવ છે - એ અંગે વિચારવું જોઈએ. ડુંભકર્ણ 
માટે તુલસીદાસજીએ એક દોહામાં કહ્યું છે : ચોઞતન ૫% પૂંછ રહી છઢી, યોઝઞન 
ત્તાર નાસિવ્ળ વાહી । 

દેવ મામલેદાર*ચ વિશે વાતો ઉડાડવામાં આવે છે કે તેણે પોતાના વચનથી 
એક પુરુષને સ્ત્રી બનાવી દીધી હતી. આવી અસંભવિત ઘણી વાતો આપણા 
દેશમાં ખૂબ જ ફેલાયેલી છે. આથી પ્રમાણોની મદદથી અર્થ તારવીને સાચું શું 
અને ખોટું શું, એ અંતે નક્કી કરી શકાય છે. 

૧૧. અક્રોધ : ક્રોધનો હંમેશાં ત્યાગ કરવો જોઈએ. ક્યારેક બહુ ક્રોધ ઉત્પન્ન 
થાય તો તેને રોકવો જોઈએ. સ્વાભાવિક ક્રોધ ક્યારેય જતો નથી, પરંતુ તેને પણ 
રોકવો એ માનવનો ધર્મ છે. ક્રોધને આધીન થવાથી મોટા મોટા અનર્થ પેદા થઈ 
જાય છે. 

આ રીતે સનાતન ધર્મ અગિયાર લક્ષણોનો છે, જેનું પાલન કરવું એ 
માનવમાત્રનું ક્તવ્ય છે. 

પતર્‌શપ્રસૂતસ્ય સજાશાર્‌ ગયત્તન્મન: । 
સ્વં સ્વં ત્તસ્ત્રિં શિક્ષેસન્‌ ણથિવ્યાં સર્વમાનવા: 1 

વ્યાવહારિક ધર્મ તરફ પણ ધ્યાન આપવું જોઈએ. આયંવર્તમાંથી આખી 
દુનિયામાં વિધાનો પ્રસાર થયો. આ આયવિર્તના આર્ય પુરુષોની મહાનતાનું જેટલું 
વર્ણન કરવામાં આવે તેટલું થોડું છે. સમુદ્રમાં ચાલનારા જહાજોનો કર લેવા મનુએ 
આજ્ઞા આપી છે. 

મનુસ્મૃતિના આઠમા અધ્યાયમાં લખ્યું છે : 

સમુદ્રયાનજીશતા રેશવાનાર્થર્શિન: । 
સ્થાપયત્તિ તુ યાં વૃર્દ્રિ સા તત્રાધિમમં પ્રત્તિ ॥”” 

આથી સમજી શકાય કે સમુદ્ર-જહાજ જેવાં વાહનો આપણા લોકો બનાવતા 
હતા. 

અધર્મ : અધર્મનો અર્થ અન્યાય છે. એ અંગે પણ વિચારવું જોઈએ. મનુએ 


ત્રીજું પ્રવચન ર૯ 


પરદ્રવ્લેપ્વમિધ્યાનં મનસાસિષ્નત્રિન્તનતૂ । 
વિતથાબિસિવેશશ્ર ત્રિવિથં જ્મ માનસમ્‌ ॥ 
પાસષ્યમનૃતં તૈવ પેશન ત્તાપિ સર્વશ: । 
ઝસમ્વન્દ્રપ્રતાપશ્ત વાટ્મચયં સ્યાસ્તતુવિધત્‌ ॥ 
ઝલ્ત્તાનામુપાશાને રિંતા સૈવાવિધાનત: । 
પરજસેપસેવા ત્ત શારરં ત્રિવિથં સ્મૃતમ્‌ ॥૫૫ 
માનસિક કર્મોના મુખ્ય ત્રણ અધર્મો છે : ૧. પરટ્રવ્વેષ્વ્નિ-ઘ્યાનપ્‌ એટલે કે 
પરદ્રવહરણ - ચોરી, ૨. મનસાસિષ્ટસ્િત્તનમ્‌ એટલે કે બીજા લોકો વિશે ખરાબ 
વિચારવું, મનમાં દ્વેષ રાખવો , ઇર્ષ્યા કરવી અને ૩. વિતથાગિસિવેશ એટલે કે મિથ્યા 
નિશ્ચય કરવો. 
વાચિક અધર્મો ચાર છે : ૧. પારષ્ય એટલે કે કઠોર વાણી. મનુષ્યોએ હંમેશાં 
અને સર્વત્ર મૃદુ - મધુર બોલવું જોઈએ. કોઈ આંધળા માણસને “એ આંધળા' 
એમ કહેવું એ સત્ય હોવા છતાં કઠોર - કડવી વાણી હોવાથી અધર્મ છે. 
૨. ઝનૃત ભાષળં એટલે કે ખોટું બોલવું, ૩. પૈજ્ઞુન્ એટલે કે ચાડી ખાવી અને 
૪. ઝસમ્વન્દ્ધ પ્રતાપ એટલે કે જાણીજોઈને વાતો ઉડાવવી. 
શારીરિક અધર્મો ત્રણ છે : ૧. ઝલ્ત્તાનામુપારનમ્‌ એટલે કે ચોરી, ૨. હિલા 
એટલે કે તમામ જાતનાં ક્રૂર કર્મો અને ૩. પર્જસેપસેવા એટલે કે વ્યભિચાર. 
કોઈ મનુષ્ય પોતાના ખેતર કે જમીનમાં બી વાવવાને બદલે બીજાના ખેતરમાં 
પોતાનું બી વાવે તો આપણે તેને કેવો કહીશું ? શું આપણે તેને મૂર્ખ નહિ કહીએ ? 
અગમ્યાગમન એટલે કે નિષિદ્ધ સ્ત્રી સાથે વ્યભિચાર કરીને પોતાનું વીર્ય વેડફી 
નાખનાર તો એથી પણ વિશેષ મૂખ છે, મહામૂર્ખ છે. કોઈ એવી દલીલ કરે 
કે અમે તો રોકડા પૈસા આપીને બજારમાંથી માલ ખરીદીએ છીએ, પછી એ 
વ્યભિચાર કે પાપ શી રીતે કહેવાય ? પરંતુ ગાંઠના પૈસા ખર્ચને પોતાના કિંમતી 
વીર્યને વેડફી નાખવું એ વેપાર કઈ જાતનો ? આવો વેપાર કરનાર શું મહામૂર્ખ 
નથી ? અવશ્ય મહામૂર્ખ છે. 
ધર્મના ત્રણ આધાર અથવા સ્કંધ છે : યજ્ઞ, અધ્યયન અને દાન.૧* 
યજ્ઞ : એટલે હવન. યજ્ઞ કરવાથી હવા શુદ્ધ થાય છે અને દેશમાં ખૂબ 
જ વરસાદ થાય છે. મીમાંસા, બ્રાહ્મણ વગેરે ગ્રંથોમાં મંત્રમયી દેવતા માનેલ છે. 


૩૦ ઉપદેશ-મંજરી 


વિગ્રહવતી - શરીરધારી દેવતા ક્યાંય માનેલ નથી.૫* આ વ્યવસ્થાથી શાસ્ત્રકારોએ 
અનેક ઝઘડાઓનું સમાધાન કરી દીધું છે. પરંતુ યસ્ેન યસ્મયઝત્ત રેવા:...૫૬ 
પુરુષ-સૂક્તમાં આવતી આ ત્ર્દ્ચાની વ્યવસ્થા સમજવામાં સારી એવી મુશ્કેલી પડી 
શકે છે. 

અધ્યયન : અધ્યયન એટલે પુત્ર-પુત્રીઓને ભણાવવાં. પત્તિસેવા મુસ વાસો 
મદાર્થોડપ્નિપરિષ્દ્્યા 1'“ અહીં મુસ વાસઃ એટલે (અધ્યયન માટે ગુરુની પાસે 
રહેવું, પરંતુ) કુલ્લૂક ભટ્ટે “પતિના ઘરમાં વાસ કરવો' એવો ખોટો અર્થ કરીને 
ગોટાળો ઊભો કર્યો છે. 

પહેલાના સમયના આર્ય લોકોમાં સ્ત્રીઓ સારી રીતે અધ્યયન કરતી હતી. 
આર્યોના ઇતિહાસમાં દષ્ટિપાત કરો. સ્ત્રીઓ આજીવન બ્રહ્મચર્યવ્રત ધારણ કરતી 
અને સામાન્ય સ્ત્રીઓને પણ ઉપનયન (જનોઈ) અને ગુરુના આશ્રમોમાં રહેવાના 
વગેરે સંસ્કારો થતા હતા. આ વાત બધા જ જાણે છે. 


યે જ" 


ગાર્ગી, સુલભા, મેત્રેયી, કાત્યાયની વગેરે સ્ત્રીઓ ખૂબ જ સુશિક્ષિત થઈને 
મોટા મોટા ત્રદષિમુનિઓની શંકાઓનું સમાધાન કરતી હતી. છતાં પણ સમજાતું 
નથી કે કુલ્લૂક ભટ્ટે પતિત્તેવેવ નસે વાસઃ આવો અર્થ ક્યાંથી શોધી કાઢયો ? 
આથર્વણ સંહિતામાં વ્રછાત્ર્યેળ વન્ય યુવાનં વિન્સ્તે પત્તિમ્‌ આ પ્રકારનું સ્પષ્ટ 
વાક્ય છે. આ વાક્યને એક બાજુ રાખીને કુલ્લૂક ભટ્ટના અર્થને ગ્રહણ કરવો 
બહુ મુશ્કેલ છે. સુશિક્ષિત સ્ત્રીઓ કુટુંબી ગૃહસ્થોને દરેક પ્રકારે મદદરૂપ થાય 
છે. સંગતિમાં કેવી શક્તિ છે, એનો વિચાર કરો. વિદ્ધાન પુરુષને મૂર્ખ - અવિઠ્દાન 
સ્ત્રી સાથે સંગ - પનારો પડે તો તેનું કેવું પરિણામ આવે ? વળી, માત્ર સ્ત્રીઓ 
જ ભણે એટલું જ નહિ, પરંતુ તમામ જાતિઓને વેદ ભણવાનો અધિકાર છે. 
જુઓ : 
સથેમાં વાત્ત જત્યાળીમાવવનિ ઝતનેભ્ય: । 
ત્રછાસઞન્યામ્યાણ્કશદ્રાય ત્તાર્યાય ત્ત સ્વાય ત્તારળાય ત્ત ।₹ 
શૂદ્રો બ્રાણાળતામેત્તિ વ્રાણળજ્વૈત્તિ જૂદ્રતામ્‌ । 
ક્ષત્રિયાઝ્ઝાતમેવં તુ વિરાર વૈજ્યાત્‌ તથેવ ત્ત 1૨ 
શુદ્ર બ્રાહ્મણ બની જાય છે અને બ્રાહ્મણ શૂદ્ર બની જાય છે. મનુના આ 
વાક્ય પર પણ વિચાર કરવો જોઈએ. 
અધ્યયન કરવું એટલે કે બ્રહ્મચર્યનું પાલન કરવું એ મહાન ધર્મ છે. બ્રહ્મચર્યના 
પાલનથી શારીરિક અને બૌદ્ધિક બળ પ્રાપ્ત થાય છે. હાલમાં છોકરા અને 
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છોકરીઓના બાળલગ્ન કરવાની ખોટી પ્રથા પડી ગઈ છે. કાશીનાથે “શીદ્રબોધ' 
નામનો એક જ્યોતિષનો ગ્રંથ બનાવ્યો છે. તેમાં એવું કહ્યું છે કે : 
ઝષ્ટવર્ષા ભવેર્‌ મોરી તનવવર્ષા ત્તુ સેરિળી । 
ર્‌શવર્ષા ભવેત્‌ જન્યા તત ઝર્ધ્વ સ્ઝસ્વત્ા ॥ 
માતા વવ પિતા ત્તસ્યા ઝ્યેષ્ઝો ભ્રાતા તથેવ ત્ત । 
ત્રયસ્તે નર્વ યાસ્તિ ર્ષ્ટ્વા જન્યાં સ્તસ્વત્ામ્‌ ॥ 
કન્યા શીઘ્ર ગૌરી બને છે, રોહિણી બને છે, રજસ્વલા બને છે. આવો બકવાસ 
કર્યો છે. આ પુસ્તક લખાયાને હજુ સો વર્ષ પણ નહિ થયાં હોય. 
સ્વયંવર વિશે મનુનું કથન છે : 
ત્રીખિ વર્ષાળ્યુટ્દીક્ષેત જુમાર્યુતુપતી સતી । 
ઝર્ઘ્વ તુ જાતાર્તસ્માર્‌ વિન્સ્ત સર્જન પત્તિમ્‌ 195 
મનુ કહે છે : 
તતામમામસ્ળાત્તિષ્ેજ્‌ મદ જન્ચર્તુમત્યષિ । 
ત ચૈવેનાં પ્રયસ્છેત્‌ તુ મળદીનાય જરિત્િત્‌ 197 
ભલે કન્યાને મૃત્યુ સુધી કુંવારી રાખો, પરંતુ તેનો ખરાબ પુરુષ સાથે વિવાહ 
ન કરો. 
પ્રાચીન સુશ્રુત, ચરક વગેરે વેદ્યક ગ્રંથોમાં આયુષ્યના ચાર ભાગ કલ્પિત 
કરવામાં આવ્યા છે : ૧. વૃદ્ધે, ૨. યૌવન ૩. સંપૂર્ણતા અને ૪. કિંચિત્‌-પરિહાણિ 
એટલે કે હાનિ. આની વ્યવસ્થા આ વચનમાં આપવામાં આવી છે : વૃર્િર્યોવ્ન 
સૂરતા સ્તિગ્વિત્‌ પસ્છિખિસ્યેતતિ આાષોડજ્ઞાર્‌ વૃત્તિ: । આપઞ્તવિજતેરયોવને । 
ઝાત્તત્વારિશત: સૂરતા | તતઃ વિગ્વત્‌ પરિછાળિશ્વેત્તિ ॥૨૫ 
(લગ્ન માટે) પુરુષો યોગ્ય અવસ્થા પ્રાપ્ત કરે એ માટે ઓછામાં ઓછી ચાલીસ 
વર્ષની ઉમર હોવી જોઈએ. નિકૃષ્ટ કોટિમાં પચીસ વર્ષની ઉમર હોવી જોઈએ 
અને કન્યાની ઉંમર સોળ વર્ષની હોવી જોઈએ, એવું સુશ્રુતનું કહેવું છે. 
પગ્વવિજ્ઞે તતો વર્ષે પુમાન્‌ નારી ત્તુ ષોડજ્ઞે । 
સમત્વામતવીયો તો ગાનીયાત્‌ જીતો અિષવ 19“ 
છાંદોગ્ય ઉપત્તિષદ્દમાં પ્રાતઃ-સવન ચોવીસ વર્ષ સુધીનું વણિત છે, જે પુરુષોની 
કુમાર અવસ્થા છે. ચુંમાળીસ વર્ષ સુધી મધ્ય-સવન કહ્યું છે, જે યૌવન અવસ્થા 
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છે; અને અડતાળીસ વર્ષ સુધી સાયં-સવન કહ્યું છે, જે સંપૂર્ણતાની - પરિપક્વતાની 
અવસ્થા છે. આ પછી જે સમય આવે છે તે લગ્ન માટેનો ઉત્તમ સમય ગણવામાં 
આવ્યો છે. 

લગ્ન પહેલાં વેદાધ્યયન જરૂર કરાવવું જોઈએ. વર્તમાનમાં બ્રાહ્મણોએ 
સ્વાર્થવશ વેદાધ્યયનને નષ્ટ કરી નાખ્યું છે, જેનો પ્રારંભ કરવો જોઈએ. અથર્વવેદના 
નામે અલ્લોપનિષદ્‌ની વાર્તા ઘડી કાઢી છે. મતલબી પંડિતોએ નવા નવા શ્લોકો 
બનાવીને અથવા જાણીજોઈને લોકોના મનમાં ભ્રમણાઓ પેદા કરી છે, જે ઘણા 
દુઃખની વાત છે. (આથી એવું થવું જોઈએ કે ઠેક-ઠેકાણે વેદોની પાઠ) શાળાઓ 
ખૂલે, તેમાં વેદાધ્યયન કરાવવામાં આવે અને તેની પરીક્ષાઓ લેવામાં આવે . ટૂંકમાં, 
વેદાધ્યયનને દરેક રીતે ઉત્તેજન મળે એવો પ્રયત્ન કરવો જોઈએ. 

દાન : આજકાલ “દાન” શબ્દનો જે અર્થ કરવામાં આવે છે, એ ઠીક નથી. 
પેટભરા બ્રાહ્મણો કહે છે : પસત્નં રુર્સભં તતોજ્ક શરીરળિ પુનઃ પુન: । વિવેચના- 
મૂલક દાન તો સદાથી થતું આવ્યું છે. વર્તમાનમાં લોકોએ પીત્તા પીત્વા વ્રણાષિ 
મૃત:** આવાં આવાં વાક્યો રચીને દાનનો ખોટો જ અર્થ કરવામાં આવ્યો છે. 
જે દાનનો ઉપયોગ વિદ્યાની વૃદ્ધિ તથા કળા-કોશલના - હુન્નર-ઉધોગના વિકાસ 
માટે કરવામાં આવે છે, એ દાન યોગ્ય છે. 

આશ્રમ : આશ્રમો ચાર છે, જે પૈકી બ્રહ્મચર્ય આશ્રમની વાત અગાઉ કરી 
ગયા છીએ. 

ગૃહસ્થ : ગૃહસ્થ આશ્રમમાં પરસ્પર પ્રીતિ વધીને સામાજિક કલ્યાણ વધે 
એ જ મુખ્ય ધર્મ છે. આ પ્રકારનો સામાજિક પ્રેમ વધારવા માટે મૂર્તિપૂજા જેવાં 
પાખંડો નષ્ટ થવાં જોઈએ. 

સત્તુષ્તે ભાર્યયા ભર્ત્તા ભર્ત્રા ભાર્યા તથેવ ત્ત । 
સસ્મિત્તેવ જીતે સિત્યં જત્યાળં તત્ર બે ઘુવપ્‌ 11 

આ શ્લોકમાં જણાવ્યા પ્રમાણે ગૃહસ્થીઓએ આનંદપૂર્વક નિર્વાહ ચલાવવો 
જોઈએ. એ તેઓનો મુખ્ય ધર્મ છે. 

વાનપ્રસ્થ : વાનપ્રસ્થ આશ્રમમાં વિચાર એટલે કે ચિંતન-મનન તેમ જ તપ 
એટલે કે વિદ્યા-સંપાદન કરવું જોઈએ. 

સંન્યાસ ઃ સંન્યાસીએ સમગ્ર જગતમાં ભ્રમણ કરીને સદુપદેશ કરતાં રહેવું જોઈએ. 
આ જ તેઓનું મુખ્ય કર્તવ્ય-કર્મ છે. મનુ યથાર્થ ઉપદેશ વિશે કહે છે : 


ત્રીજું પ્રવચન ૩૩ 
છષ્ટિપૂતં ન્યસેત્‌ પાર્‌ વસ્રપૂતં અતત પિવેત્‌ । 
સત્યપૂતાં વહેર્‌ વાત્તં મન: પૂતં સપાત્તસ્ત્‌ ॥*% 
પંચશિખાચાર્ય અને શંકરાચાર્યના જીવનનો ઈતિહાસ જોવો જોઈએ કે તેમણે 
હંમેશાં સદુપદેશ જ કર્યો. એ જ રીતે દરેક સંન્યાસીએ હંમેશાં સદુપદેશ કરવો 
જોઈએ. 
(ત્યાર બાદ સ્વામીજીએ નીચેના મંત્રનો પાઠ કરીને પોતાનું પ્રવચન પૂરું 
કયી.) 
ઝરમ્‌ સઇ નાવવતુ । સઇ તો ભુનવતત | સઇ વીર્ય વરવાવરે । 
તેત્તસ્વિનાવધીતમસ્તુ | મા વિદ્ધિષાવટે ॥ 
ઝોરૂમ્‌ જાસ્તિ: શાસ્તિ: શાસ્તિ: 129 
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ઉપદેશ-મંજરી 


ત્રયો ધર્મસ્જન્ધાઃ થશોડધ્યયને જનમિતિ । - છાંદોગ્ય ઉપનિષદ ર.ર૩.૧ 
મીમાંસા દર્શન ૯.૧.૯ 

ત્રદગ્વેદ ૧૦.૯૦.૧૬, યજુર્વેદ ૩૧.૧૬ 

મનુસ્મૃતિ ૨.૬૭ 

અથવવેદ ૧૧.૫.૧૮ 

યજુર્વેદ ૨૬.૨ 

મનુસ્મૃતિ ૧૦.૯૫ 

મનુસ્મૃતિ ૯.૯૦ 

મનુસ્મૃતિ ૯.૮૯ 

તુલના કરો : સુશ્રુત, સૂત્રસ્થાન ૩૫.રપ 

સુશ્વુત સૂત્રસ્થાન ૩૫.૧૩ 

અહીં પાઠભેદ લાગે છે. “હત્વા હ્ત્તા' એમ હોવું જોઈએ, કારણ કે અહીં દાનનું 
પ્રકરણ છે, પાનનું એટલે કે પીવાનું પ્રકરણ નથી. 

મનુસ્મૃતિ ૩.૬૯૦ 

મનુસ્મૃતિ ૬.૪૬ 

તેત્તિરીય આરણ્યક ૮.૧, કૃષ્ણ યજુર્વેદ સંહિતા. 


ચોથું પ્રવચન 


ધર્મ-અધર્મ વિષયક પ્રશ્નોત્તર 


સ્વામી દયાનંદ સરસ્વતી સાથે તા. ૧૦ જુલાઈ, 
૧૮૭૫,૫ શનિવારે (અગાઉ તા. ૮ જુલાઈના રોજ 
ધર્મ-અધર્મ વિષય પર જે ત્રીજું વ્યાખ્યાન કર્યું હતું 
એ વિશે) જે પ્રશ્નોત્તર થયા, એનો સારાંશ : 


પ્રશ્ન : શું વેદોમાં મંત્રમયી દેવતાઓનું કે વિગ્રહવતી દેવતાઓનું પ્રતિપાદન 
છે ? અવયવવાળા - સાકાર દેવતાઓ વિના જડબુદ્ધિ અજ્ઞાની લોકો કઈ રીતે 
પૂજા કરી શકે અને તેઓનો ધર્મ-વ્યવહાર કઈ રીતે ટકી શકે ? 

ઉત્તર : વેદોમાં ત્રણ કાંડ છે : ઉપાસના, કર્મ અને જ્ઞાન. પરંતુ ઉપાસનાકાંડમાં 
માત્ર ઉપાસનાનું જ પ્રતિપાદન કરવામાં આવ્યું છે એવું નથી, અથવા જ્ઞાનકાંડમાં 
માત્ર જ્ઞાનનું જ પ્રતિપાદન કરવામાં આવ્યું છે એવું નથી, અથવા કર્મકાંડમાં માત્ર 
કર્મનું જ પ્રતિપાદન કરવામાં આવ્યું છે એવું નથી. હા, ઉપાસનાકાંડમાં ઉપાસનાનું 
વર્ણન મુખ્યરૂપે છે, જયારે જ્ઞાન અને કર્મનું પણ તેમાં નિરૂપણ થયેલું જોવા મળે 
છે. આવું જ બાકીમાં બે કર્મકાંડ અને જ્ઞાનકાંડમાં પણ વિશે પણ છે. 

મીમાંસાદર્શનનો પ્રારંભ “ઝાથાતો થર્મસ્તિજ્ઞાસા'થી કરવામાં આવ્યો છે. આમાં 
કર્મ-વિચાર છે. અહીં '“અથ' અને “અતઃ' આ બે શબ્દોના અર્થ માટે ખૂબ મહેનત 
કરવામાં આવી છે અને એ પરથી કેટલાક લોકોનું કહેવું છે કે જુદા જુદા કાંડની 
બિલકુલ જુદી જુદી વ્યવસ્થા વિષયક જ્ઞાપન થાય છે. પરંતુ એમ કહેવું અયોગ્ય 
છે. આશ્ચલાયને જે વ્યવસ્થા કરી છે તે કંઈક ઠીક છે, તેને જોવી જોઈએ. વર્તમાનમાં 
કર્મો વેદમંત્રો પ્રમાણે થતાં નથી. કારણ કે જૈમિનિ ત્ર્દ્ષિએ કર્મકાંડમાં મંત્રમયી 
દેવતા માન્યા છે* અને કર્મનો અધિકાર સ્નાતક અને યોગ્યતા પ્રાપ્ત કરેલી વ્યક્તિને 
છે. આથી જડબુદ્ધિ વ્યક્તિની કર્મકાંડના વિષયમાં યોગ્યતા નથી, એવું સિદ્ધ થાય 
છે. કર્મકાંડમાં મંત્રમયી દેવતા છે, તો પછી મૂર્ત - વિગ્રહવતી દેવતાઓને તેમાં 


ન 


એટલે કે કર્મકાંડમાં ઘૂસવાનું સ્થાન નથી. 


૩૬ ઉપદેશ-મંજરી 


જેવી રીતે કર્મકાંડને મીમાંસાનો આધાર છે, તેવી રીતે ઉપાસનાદિકોને 
યોગશાસ્ત્રનો આધાર છે. પરંતુ યોગશાસ્ત્રમાં મૂર્તિપૂજા વિશે ક્યાંય વર્ણન નથી 
અને જ્ઞાનકાંડમાં તો મૂર્તિની કોઈ જરૂર જ રહેતી નથી. આ રીતે સર્વસંમત 
(સિદ્ધાંત) છે. 

આથી જેમિનિ, વ્યાસજી અને પતંજલિ ત્રશ્ષિના મતે ક્યાંય મૂર્તિપૂજાનું ગ્રહણ 
થતું નથી. એટલે કે પૂર્વમીમાંસાશાસ્ત્ર, યોગશાસ્ત્ર અને ઉત્તરમીમાંસા એટલે કે 
વેદાંતશાસ્ત્રમાં મૂર્તિપૂજાને ક્યાંય સ્થાન નથી. હવે કોઈ એમ પણ કહે કે સ્મૃતિ 
ગ્રંથોમાં મૂર્તિપૂજા છે અને સ્મૃતિનો આધાર શ્રુતિ જ છે, આથી વર્તમાનમાં ઉપલબ્ધ 
શ્રુતિમાં ભલે મૂર્તિપૂજાનો ઉપદેશ ન હોય, તોપણ લુપ્ત (કે જે વર્તમાનમાં મળતી 
નથી) શ્રુતિમાં મૂર્તિપૂજાનું વિધાન હશે એમ માનીને મૂર્તિપૂજા કરવી જોઈએ. આવો 
શ્રુતિ અને સ્મૃતિનો સંબંધ જોડીને અનુપસ્થિત ગ્રંથોના આધારે વિચાર કરવા અને 
તેમાં ગરબડ કરવી એ મને ઠીક લાગતું નથી. 

વર્તમાનમાં ચારે વેદ અને એ દરેક વેદની અનેક શાખાઓ પણ ઉપલબ્ધ 
છે. વળી, શાખાભેદ અનેક પ્રકારના હોય છે. જે કંઈ મૂળ બીજરૂપ વેદોમાં છે, 
એવું જ ઉપલબ્ધ શાખાઓમાં નથી, પરંતુ એવું પેલી લુપ્ત શાખાઓમાં છે એવી 
કલ્પના સયુક્તિક એટલે કે તક્સંગત નથી. આશ્ચલાયન, કાત્યાયન વગેરે શ્રોત- 
સૂત્રકારોએ એવું ક્યાંય નથી કહ્યું કે, અમને નષ્ટ થઈ ગયેલી શાખાઓના મંત્રો 
હાથ ન લાગ્યા એટલે અમે અમુક મંત્રો નથી આપ્યા. અને શાસ્ત્ર-વ્યવસ્થા માટે 
સ્મૃતિનું અવલંબન કરવું જોઈએ, એવી વાત પણ આ  શ્રૌત-સૂત્રકારોએ કરી નથી. 
મારું પણ એ જ કહેવું છે કે મહેરબાની કરીને પૂર્વમીમાંસા, યોગ અને 
ઉત્તરમીમાંસાને જોડીને વિચારપૂર્વક સમજવાનો પ્રયત્ન કરો. આ જ રીતે શતપથ 
વગેરે ગ્રંથોમાં, સિરુક્તમાં અને પાતંજલ મહાભાષ્યમાં પણ નષ્ટ શાખાઓનો ગૌણ 
પ્રકારે પણ - જરા પણ નજરે પડે એવો કોઈ જ સંકેત જોવા મળતો નથી. (એટલે 
કે આ તિરુક્ત વગેરે ગ્રંથોમાં પણ અપ્રત્યક્ષ રૂપે પણ એ વાતનો કોઈ જ સંકેત 
જોવા મળતો નથી કે જેથી લુપ્ત શાખાઓમાં કથિત મૂર્તિપૂજાનું નામનિશાન પણ 
સિદ્ધ થઈ શકે.) આથી “સ્મૃતિનું મૂળ શ્રુતિ છે', એ મતનો આધાર લઈને હાલના 
(કર્મકાંડ સંબંધી મૂર્તિપૂજા જેવા) અશુદ્ધ વ્યવવહારોનો બચાવ કરવા માટે લુપ્ત 
શાખાઓના બહાને જેટલાં જોઈએ એટલાં જ્ઞાપકો - સંકેતો કાઢવા, એ ઘણું જ 
હલકું કે નિંદ કૃત્ય છે. અસ્તુ. વેદોમાં અને શાસ્ત્રોમાં ક્યાંય મૂર્તિપૂજાનું વિધાન 
કરવામાં આવ્યું નથી, એ વિશે આપણે વિચાર કરી લીધો. 


ચોથું પ્રવચન ૩૭ 


હવે એ પ્રશ્ન પર વિચાર કરીએ કે મૂઢ અને અજ્ઞાની લોકો સાવયવ - 
સાકાર દેવતાઓ વિના પોતાનો નિર્વાહ (ઈશ્વર સંબંધી વ્યવહાર - ભક્તિ) શી 
કરશે ? મારા વિચારમાં તો મૂરખાઓને પણ મૂર્તિપૂજાની કોઈ જરૂર નથી, કારણ 
કે એક તો પ્રથમથી જ તેઓ જડબુદ્ધિ છે અને એમાં વળી જડ પદાર્થની પૂજા 
કરશે તો તેઓની બુદ્ધિ વધુ જડ નહિ બને ? જડમૂર્તિની પૂજાથી તો જડબુદ્ધિમાં 
જડતા જ જામશે. આથી ઉન્નતિ તો કદી પણ નહિ થાય, પરંતુ અધોગતિ જરૂર 
થશે. 

હવે “પૂજા' શબ્દનો અર્થ જુઓ. “પૂજા' શબ્દનો અર્થ સત્કાર થાય છે. તેનો 
અર્થ ષોડશોપચાર પૂજા થતો નથી. જુઓ : માત્‌હેવો ભવ । પિત્રેવો ભવ । 
ઝાત્તાર્યરેવો ભવ । ગત્તિથિરેવો ભવ 12 અહીં માતા, પિતા, આચાર્ય અને અતિથિ 
એમનું પૂજન એટલે કે સત્કાર કરવો એમ અર્થ છે. એ જ રીતે મનુએ પણ લખ્યું 
છે કે, સ્ત્રી પૂજનીય છે એટલે કે આભૂષણ, વસ્ત્ર, પ્રિયવચન વગેરે દ્વારા સત્કારવા 
યોગ્ય છે. મનુ કહે છે : 


પિતૃમિર્બ્રાતૃિફ્સેતાઃ પત્તિપિર્રેવરેસ્તથા । 
પૂઝ્યા ભૃષચિતવ્યાશ્ત બછુજળ્યાળમીપ્તુમિ: 1” 
જડ પદાર્થોની સત્કારનો અર્થ ધરાવતી પૂજા થઈ શકતી નથી. ફક્ત 
સચેતનનો - સજીવોનો જ આવો સત્કાર થઈ શકે છે. (એટલે કે જડ પદાર્થોનો 
સત્કાર થઈ શકતો નથી. ફક્ત સચેતન સજીવોનો જ સત્કાર થઈ શકે છે.) 
સજીવોનો એટલે કે ભદ્ર મનુષ્ય વગેરેનો સત્કાર - પૂજા કરવાથી અનેક લાભ 
થાય છે. 
સત્સંગથી મનુષ્યની બુદ્ધિ પરિપક્વ બને છે. તેઓ પવિત્રતાને પ્રાપ્ત કરે 
છે અને તેથી મંદબુદ્ધિવાળા લોકોનું પણ કલ્યાણ થાય છે. બીજું : દરેક માણસની 
કેટલીક સ્વાભાવિક ઈચ્છાઓ હોય છે કે, અમારી કીર્તિ થાય, આજુબાજુના લોકો 
અમને સારા કહે, અમારાં આચરણને પસંદ કરે, વગેરે. આવી ઇચ્છાઓના કારણે 
તેમના મનમાં સદાચરણની ઇચ9। દઢ બને છે. પરંતુ આ બધું ક્યારે શક્ય બને ? 
જ્યારે કે જ્યારે તેઓને સત્પુરુષોનો સંગ મળે. સત્સંગ વિના એ સંભવ નથી. 
હું સ્પષ્ટપણે જાણું છું કે મંદિરોમાં જડ મૂર્તિઓ સમક્ષ જે-જે દુરાચરણો થાય છે, 
તેવાં દુરાચરણો પાંચ વરસના બાળક સમક્ષ પણ કરવાની કોઈ મનુષ્યની હિંમત 
નથી. આથી સ્પષ્ટ થાય છે કે મનુષ્ય જેટલો મનુષ્યથી ડરે છે, તેટલો તે જડ 
મૂર્તિઓથી ડરતો નથી. પરંતુ લાખો મૂર્તિઓની વચ્ચે જો માણસને ઊભો રાખવામાં 
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આવે અને તેનું ચિત્ત ભ્રષ્ટ અને ચંચળ હશે તો તે ત્યાં પણ દુરાચરણની પ્રવૃત્તિ 
કરવા માંડે છે. કારણ કે જડ પદાર્થોની પૂજા કરવાથી મનુષ્યના મનની ઉન્નતિ 
કદી પણ શક્ય નથી; પરંતુ સદ્દવિચાર, મહાવિચારોમાં મનને પરોવવાથી બુદ્ધિની 
ઉન્નતિ થાય છે. સત્સંગથી, બીજાઓના સત્કારથી આત્મા પ્રસન્ન થાય છે અને 
તેમાં પ્રેમ જેવા ઉત્તમ ગુણો ખીલે છે. આટલો પૂજન એટલે સત્કાર એ અર્થથી 
મૂર્તિપૂજા વિશે વિચાર કર્યો. 

હવે મૂર્તિની ષોડશોપચાર પૂજા વિશે વિચાર કરીએ. જડ મૂર્તિની માત્ર જડ 
પદાર્થ રૂપે પૂજા થતી નથી, એટલા માટે પ્રથમ તેમાં તેની પ્રાણ-પ્રતિષઠ્ઠા કરવી 
પડે છે. મૂર્તિમાં પ્રાણપ્રતિષ્ઠા એ માત્ર ભાવના જ છે. ભાવના એટલે વિચારણા. 
કેટલાક લોકો કહેતા હોય છે કે : ચાજ્‌શી ભાવના યસ્ય સિર્દ્રિ્ભવતિ તારશી । 
એટલે કે જેવી જેવી ભાવના કરવામાં આવે છે, તેવી જ તેની સિદ્ધિ મળે છે. 
પરંતુ એ તેમનો જુઠ્ઠા બકવાદ છે. કારણ કે, દરેક મનુષ્ય સુખી થવાની દઢ ભાવના 
રાખે છે, છતાં તેને હંમેશાં સુખની પ્રાપ્તિ કેમ નથી થતી ? એ જ રીતે પર્વતમાં 
સોનાની ભાવના કરવાથી પર્વત કંઈ સોનાનો બની જતો નથી. આપણી ભાવનાના 
કારણે મૂર્તિમાં કંઈ પરિવર્તન થતું નથી. પ્રાણપ્રતિષ્ઠા કરવાથી પણ મૂર્તિ સચેતન 
થઈ જતી નથી. એ મૂર્તિ આંખોથી જોવા લાગે એવું કંઈ જ થતું નથી, જે આપણે 
બધાં સારી રીતે જાણીએ છીએ. અસ્તુ. પરમેશ્વરનો નિશ્ચિત નિયમ જે આ જગતમાં 
ચાલી રહ્યો છે તેમાં આપણા દ્વારા કોઈ પરિવર્તન થઈ શકતું નથી. જે જડ છે 
તે જડ જ રહેશે, અને જે સચેતન છે તે સચેતન જ રહેશે. 

હવે જડ મૂર્તિમાં પ્રાણ-પ્રતિષ્ઠાના આધારની વાત કરીએ તો જુઓ - આ 
ચાર વેદોમાં કે ગૃહ્ય-શ્રૌત સૂત્રોમાં કે છ દર્શનશાસ્ત્રોમાં ક્યાંય પણ પ્રાણ-પ્રતિષ્ઠાનાં 
મંત્રો કે વચન નથી. તો પછી પ્રાળેભ્યો નપ: - આ પ્રકારના પ્રાણ-પ્રતિષાના 
મંત્રો ક્યાંથી નીકળ્યા ? આનો વિચાર આપણે હિંદુઓએ - નહિ, હું ભૂલ્યો, 
આપણે આર્યોએ કરવો જોઈએ. “હિંદુ' નામનું ઉચ્ચારણ મેં ભૂલમાં કર્યું. “હિંદુ' 
અર્થાત્‌ કાળો (કાફર, ચોર વગેરે) . આ 'હિંદુ' નામ આપણને મુસલમાનોએ આપ્યું 
છે. એ નામનો મેં મૂર્ખતાથી સ્વીકાર કર્યો. “આર્ય અર્થાત્‌ શ્રેહ એ આપણું 
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અહો ! દસ્યુ જેવા અવ્રતચારી લોકો સાથે લડનારા આપણે વ્રતચારી આર્યો 
છીએ તે યાદ રહે. અસ્તુ. 

પ્રતિજ્ઞામયૂખ વગેરે અથવા લિંગાર્ચન-ચિંતામણિ વગેરે તંત્ર ગ્રંથોમાંથી મંત્રો 
લઈને જડ મૂર્તિમાં પ્રાણ-પ્રતિષ્ઠા કરવામાં આવે છે. જો કોઈ એમ કહે કે અમે 
આ તંત્ર ગ્રંથોને પ્રમાણ માનીએ છીએ, તો આ તાંત્રિક મંત્ર જુઓ : 

પીત્વા પીત્વા પુનઃ પીત્વા યાવત્‌ પતત્તિ ભૂતતે । 
પુનરૃત્થાય વૈ પીત્વા પુન્ઞન્ત ત “વિદતે ॥ 

આવા આવા તાંત્રિક મંત્રોની વચ્ચે વૈદિક મંત્રોનું સામર્થ્ય ક્યાંથી આવી શકે ? 
એટલા માટે જડ મૂર્તિમાં કદી પણ ચેષ્ટા ઉત્પન્ન થતી નથી. પ્રાણ-પ્રતિષ્ઠા સમયે 
બોલવામાં આવતા આવા મંત્રોથી સ્વાભાવિક જડ પદાર્થમાં પ્રાણ-સંચાર કરવાની 
વાત તો દૂર રહી, પરંતુ જીવ જે અવયવો ધરાવતા શરીરમાં રહેતો હોય છે 
એ શરીરમાં પણ તેનું મૃત્યુ થઈ ગયા બાદ તેનો પ્રાણ ફરીથી પ્રવેશતો નથી 
એટલે કે મડદું સજીવન થઈ જતું નથી. તો પછી મૂર્તિમાં પ્રાણ-પ્રવેશ કે સંચારની 
વાત ક્યાં રહી ? માટે આવા પાખંડથી દૂર રહેવું જોઈએ. આવા પ્રાણ-પ્રતિષ્ઠાના 
ઢોંગ-પાખંડમાં શું રાખ્યું છે ? 

પ્રશ્ન : આપ જુદા જુદા વર્ણોને તો માનતા નથી. તો પછી બ્રાહ્મણ, ક્ષત્રિય, 
વૈશ્ય અને શૂદ્ર કોણ છે ? આપ આવી વણશ્રિમ ધર્મની વ્યવસ્થા શી રીતે કરી 
શકશો ? 

ઉત્તર : આશ્રમો ચાર છે : બ્રહ્મચર્ય, ગૃહસ્થ, વાનપ્રસ્થ અને સંન્યાસ. 
સુસંગતિ, અધ્યયન વગેરેનો અધિકાર મનુષ્ય માત્રને છે. જે-જે પ્રકારના સંસ્કાર 
જે-જે વ્યક્તિ ઉપર પડશે, તે-તે પ્રકારની યોગ્યતા મનુષ્ય માત્રમાં વૃદ્ધે પામશે. 
આપણા દેશમાં કોઈ મોટી ધર્મસભા કે પરિષદ નથી, પરિણામે આશ્રમ વ્યવસ્થા 
અને વર્ણ વ્યવસ્થાનું કોઈ ઠેકાણું રહ્યું નથી. આજે સારા માણસો દુઃખ ભોગવે 
છે. જરૂરિયાત પ્રમાણે મજૂરો મળતા નથી અને દેશભરમાં સાધુ-બાવાઓની 
જમાતોનાં ટોળે ટોળાં ભટક્યાં કરે છે. આજના સંપ્રદાયો પ્રમાણે જે સાધુઓ બન્યા 
છે તેઓની ગણત્રી કયા આશ્રમમાં કરવી ? કારણ કે તેઓ તો શાસ્્રોને એક 
બાજુએ મૂકીને સ્વચ્છંદી બનીને રહે છે. આ એક પ્રકારની બળજબરી છે. 

શૂદ્ર, વૈશ્ય, ક્ષત્રિય અને બ્રાહ્મણ એ વર્ણોની વ્યવસ્થા ગુણ, કર્મ અને સ્વભાવ 
પ્રમાણે કરવી જોઈએ. પ્રાચીન આર્યોની વ્યવસ્થા એ જ પ્રમાણે હતી. તેઓ કોઈને 
જન્મથી જ બ્રાહ્મણ માનતા ન હતા. જાનશ્રુતિ અને જાબાલ એ બંને [નિમ્ન કુળમાં 


૪૦ ઉપદેશ-મંજરી 


જન્મેલા.? જાબાલ ત્ર્દષિની કથા છાંદોગ્ય ઉપનિષદમાં કહેવામાં આવી છે. તેમની 
માતા વ્યભિચારિણી હતી. પરંતુ ગુરુ પાસે જઈને જાબાલ સત્ય બોલ્યો. આથી 
પ્રસન્ન થઈને ગુરુએ કહ્યું : “જાબાલ, તું સત્ય બોલ્યો છે, તેથી તું બ્રાહ્મણ છે.'” 
આમ કહીને તેમણે તેમને બ્રાહ્મણત્વ આપ્યું. પુરુષ-સૂક્તમાં એક શ્રુતિ છે, તેનો 
અર્થ પણ સમજીએ : 
સ્રાહાળોડસ્ય મુસ્રમાસીર્‌ બાણૂ રાઞન્યઃ જત: 1 
ઝરૂં તવ્સ્ય યઠ્વેશ્ય: પર્ભ્યાં શદ્રો ઝગઞાવયત ॥” 

પુરુષ-સૂક્તમાં આવતું સઇશ્વશીર્ષા પદ બહુત્રીહિ છે, તત્પુરુષ નથી. જેવી 
રીતે 'મજ્ઞાયાં ઘોષ:'નો અર્થ લક્ષણાથી કરવો પડે છે, એ જ પદ્ધતિને ધ્યાનમાં 
રાખીને પુરુષ-સૂક્તના આ (ઉપરના) વાક્યનો અર્થ કરવો જોઈએ. 'પૂર્ણત્વાત્‌ 
પુરિશયનાર્‌ વા પુરુષ: 1' - આ નિરુક્તનું પ્રમાણ છે. તે પુરુષનું જે મુખ એટલે 
કે મુખ્ય સ્થાન એટલે કે વિદ્વાન - જ્ઞાનવાન છે, તે બ્રાહ્મણ છે. શતપથ બ્રાહ્મણમાં 
'સાદુ' અથાત્‌ વીર્ય (સાદુરવૈ વીર્યત્‌) એવો અર્થ આપવામાં આવ્યો છે.*૦ આથી 
સ્પષ્ટ થાય છે કે જે વીર્યવાન (પરાક્રમી - બળવાન) હોય છે, તે ક્ષત્રિય કહેવાય 
છે. આવી વ્યવસ્થા હોય છે. જે વ્યાવહારિક વિદ્યામાં જે ચતુર હોય છે, તે વૈશ્ય 
કહેવાય છે. અને હવે તમે પર્શ્યાં શદ્રો ઞગાયત આ સ્થાને ૫૨ શબ્દનો અર્થ 
નીચ માનીને મૂર્ખત્વ વગેરે જેવા ગુણોના કારણે શૂદ્ર બને છે એમ માનીને તેઓને 
નીચ કહો તો એ કેવી રીતે ચાલશે ? સાસિ તીર્થાસિ સામરે તાસિ ત્રાછાળસ્ય રક્ષિખે 
પર્‌ - આમાં પ૨ શબ્દની કેટલી મોટી યોગ્યતા છે, એ તમે જાણો જ છો ! આ 
મુજબ વિચારવાથી શૂદ્ર એટલે મૂરખ - અવિદ્દાન એવો જ અર્થ થાય છે અને 


ન્‌ 


મનુના પેલા વાક્યનો અર્થ પણ બરાબર બેસી જાય છે કે જેમાં કહ્યું છે : 
શૂદ્રો બ્રાદ્ાળતામેત્તિ બ્રાજાળસ્વૈત્તિ જૂદ્રતામ્‌ । 
ક્ષત્રિયાઝ્ઝાતમેવં ત્તુ વિછાર્‌ વૈજ્યાત્‌ તથેવ ત્ત 1% 


બધા વર્ણોના અધ્યયનનો સમય બ્રહ્મચર્ય આશ્રમ છે. સાંસારિકતાથી દૂર રહીને 
અધ્યયન, ઉપદેશ અને લોકકલ્યાણ માટે સંપૂર્ણ સમય લગાડવામાં આવે તેને સંન્યાસ 
કહે છે. ગૃહસ્થીઓને આવાં કાર્યો કરવાનો સમય નથી મળતો, જ્યારે 
સંન્યાસીઓને સમય મળે છે. બંનેમાં આ જ મુપ્ય ભેદ છે. 

જો એમ કહેવામાં આવે કે જન્મથી જ બ્રાહ્મણત્વ હોય છે, તો જ્યારે તે 
બ્રાહ્મણ પોતાના સદાચરણ છોડીને યવનોની સમાન દુરાચરણ કરવા માંડે છે ત્યારે 
તેનું બ્રાહ્મણત્વ ક્યાં ચાલ્યું જાય છે ? આથી સિદ્ધ થાય છે કે માત્ર જન્મથી જ 
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બ્રાહ્મણત્વ હોતું નથી, પરંતુ આચરણથી હોય છે. એ તમારાં કર્મોથી જ નક્કી 
થાય છે. જ્યારે આ આર્યવર્તમાં અખંડ રાજ્ય, અખંડ એશ્વર્ય હતું ત્યારે 
વર્ણાશ્રમની આવી જ વ્યવસ્થા હતી. જો કોઈ એમ કહે કે જ્યાં સુધી ગૃહસ્થનો 
અનુભવ ન હોય ત્યાં સુધી સંન્યાસ ન લેવો જોઈએ, તો એ બરાબર નથી; કારણ 
કે જો રોગ હોય તો જ દવાની જરૂર પડે છે, દવા આપવામાં આવે છે. પરંતુ 
જે વ્યક્તિમાં વિષયાસક્તિ નથી, ઇન્દ્રિય-ભોગની ઇચ્છા નથી, તેણે નવેસરથી 
સંન્યાસ લેવાની કોઈ જરૂર નથી, કારણ કે તે તો સંન્યાસી જ છે. 

ગાર્ગીએ ક્યારેય સંસાર ન કર્યો, ક્યારેય ગૃહસ્થી ન થઈ. તે આજીવન 
બ્રહ્મચારિણી હતી. સંન્યાસીઓથી બહુ જ લાભ થાય છે. સંન્યાસીઓને શરીર- 
સંબંધ માત્ર હોય છે, અન્ય કોઈ વ્યવસાય કે બંધન નથી હોતાં. ઉપદેશ આપવો 
અથવા અધર્મની “નિવૃત્તિ કરાવવી, એ સંન્યાસીઓનું મુખ્ય કર્તવ્ય છે. કદાચ કોઈ 
એવું પૂછે કે, સંતાનોત્પત્તિ વિના જન્મ સફળ કઈ રીતે થાય ? તો તેનો જવાબ 
એ છે કે પુત્રો બે પ્રકારના હોય છે : એક વિધા વડે ઉત્પન્ન થતો અને બીજો 
યોનિ વડે ઉત્પન્ન થતો. આ બંને સંબંધોથી પુત્ર-પ્રાપ્તિ થાય છે. મરીયાન્‌ વ્રણાર્‌ઃ 
પિતા'ઃ મૂઢ લોકો માનવસમાજમાં દુરાચરણો કરીને ક્યારેક કોઈ મુશ્કેલીઓમાં પડી 
જતાં હોય છે. તેવા લોકોને સદાચરણ તરફ વાળવા એ જ ચતુર્થ આશ્રમધારી 
જ્ઞાની-પુરુષનું - સંન્યાસીનું મુખ્ય કામ છે. 

પરંતુ આજકાલ સંન્યાસીઓ ઉપર ભારે જુલમ-અત્યાચાર થઈ રહ્યા છે. જેમ 
કે સંન્યાસીઓએ જંગલમાં જ રહેવું જોઈએ. તેઓ એક જ જગ્યાએ ત્રણ દિવસથી 
વધારે ન રહે, વગેરે પ્રતિબંધો છે. જો એનો સ્વીકાર કરવામાં આવે તો તેઓ 
કોને અને ક્યારે ઉપદેશ કરી શકશે ? શું સંન્યાસીઓ એક ગામથી બીજે ગામ 
દોડતા જ રહેશે ? કેટલાક કહે છે કે, સંન્યાસીઓએ અગ્નિનો સ્પર્શ ન કરવો 
જોઈએ. પરંતુ જઠરાગ્નિ (કે જે સદાય તેઓની અંદર રહેવાનો જ છે) તેને શી 
રીતે છોડી શકશે ? આધુનિક વિશ્વેશ્વર-પદ્ધતિ નામના ગ્રંથ દ્વારા આ બધું પાખંડ 
ફેલાયું છે. 

હવે એ જોઈએ કે આધુનિક સાધુઓ લોકોનાં તન-મન-ધન સમપણ કરાવે 
છે, એ શું છે ? અહો ! મનનું સમર્પણ કેવી રીતે થશે ? અને તનનું સમર્પણ 
કરવું એટલે શું મળ-મૂત્રાદિનું પણ સમર્પણ કરવું ? આધુનિક સાધુઓએ પણ 
કંઈક વિચિત્ર જ ગોઠવણ કરી છે. તેઓને વેદ-શાસ્ત્રોનું શું કામ ? 

બિચારા સંન્યાસી માત્રની આવી અવદશા છે. મારે કંઈક ધન જોઈએ છે 


૪ર ઉપદેશ-મંજરી 


એટલે હું આવું કહું છું, મહેરબાની કરીને એવું ના સમજશો. એવી કોઈ વાત 
નથી. મારી મનોવૃત્તિનો ઈશ્વર સાક્ષી છે. 
પ્રશ્ન : મૂર્ત પદાર્થો વિના ધ્યાન કેવી રીતે થઈ શકે ? 
ઉત્તર : શબ્દનો આકાર નથી, છતાં પણ શબ્દ ધ્યાનમાં આવે છે કે નહિ? 
આકાશનો આકાર નથી, છતાં પણ આકાશનું જ્ઞાન થઈ શકે છે કે નહિ ? જીવનો 
આકાર નથી, તોપણ જીવનું ધ્યાન થાય છે કે નહિ ? જ્ઞાન, ઇચ્છા, ટ્ેષ, પ્રયત્ન 
એ નાશ પામતાં જ જીવ શરીરમાંથી નીકળી ગયો છે, એ એક ખેડૂત પણ જોઈએ 
સમજી જાય છે. ધ્યાન એક આવો જ પદાર્થ અથવા ક્રિયા છે. યોગદર્શન વગેરે 
શાસ્ત્રોમાં ધ્યાનનું લક્ષણ બતાવવતાં કહ્યું છે : 
રામોપદતિ્યાનપ્‌ 15* 
ઘ્યાનં સિવિષયં મન; 17 
તત્ર પ્રત્યયેજ્ત્તાનતા ધ્યાનમ્‌ 1૫૫ 
સાકારનું ધ્યાન કેવી રીતે કરી શકશો ? જ્યાં સુધી સાકારના ગુણો જ્ઞાનાકાર 
ન થઈ જાય ત્યાં સુધી ધ્યાન સંભવ નથી (એટલે કે એવું સંભવ નથી કે જ્ઞાન 
પહેલાં જ ધ્યાન થઈ જાય). એક સૂક્ષ્મ પરમાણુના પણ અધમ, ઉત્તમ અને મધ્યમ 
એવા અનેક વિભાગો જ્ઞાન-બળથી કલ્પવામાં આવે છે. હવે કોઈ એમ કહે કે 
મુઠ્ઠીમાં કઈ વસ્તુ છે ? તો એ જાણ્યા વિના ફક્ત બંધ મુઠ્ટીની સામે જોયા કરવાથી 
જ પેલી વસ્તુનું ધ્યાન કઈ રીતે થઈ શકે ? આથી મારું એટલું જ કહેવું છે કે 
પ્રત્યક્ષ સિવાય એ વસ્તુને જાણવા માટે બીજા પણ ખૂબ જ વધારે દઢ - સબળ 
ઉપાયો છે. જુઓ, અનુમાન, ઉપમાન, શબ્દ, એતિહ્ય, અર્થાપત્તિ, સંભવ અને 
અભાવ - આ બીજા સાત ઉપાયો છે.*૬ અનુમાન-જ્ઞાનની સામે પ્રત્યક્ષનું શું મહત્ત્વ 
છે ? આ વિચારણીય છે. અસ્તુ. 
ઝર્મ્‌ શાસ્તિ: જાસ્તિ: જાસ્તિ: ॥ 
સંદર્ભ : 
૧. સંવત ૧૯૩૧ અષાઢ સુદ ૭ શનિવાર. 


૨. મંત્રમયી દેવતાનું વર્ણન પૂર્વમીમાંસા અ. ૯, પાદ ૧, સૂક્ત ૯ના શાબર- 
ભાષ્યમાં દ્રષ્ટવ્ય છે. 


૩. તૈત્તિરીય આરણ્યક ૭.૪.૨ 
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યોગ દર્શન ૩.૨ 

પ્રત્યક્ષ સિવાયના સાત અને પ્રત્યક્ષ સહિતના આઠ પ્રમાણ અથવા ઉપાય. 
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ક 
વદ 
સ્વામી દયાનંદ સરસ્વતીએ વિજ્ઞાપન અનુસાર બુધવાર 


પેઠમાં ભિડેના વાડેમાં તા. ૧૩ જુલાઈ'ના રોજ રાતે 
આઠ વાગ્યે વેદ વિશે આપેલા વ્યાખ્યાનનો સારાંશ : 


ઝરમ્‌ ત્તે ઇડ્ઇ મા મિત્રસ્ય મા તતક્ષુષા સર્વાળિ ભૂતાનિ સમીક્ષત્તામ્‌ । 
મિત્રસ્યાહં ત્તક્ષુષા સર્વાળિ ભૂતાનિ સમીક્ષે । 
મિત્રસ્ય ત્તક્ષુષા સમીક્ષામહે ॥5 
આજના વ્યાખ્યાનનો વિષય વેદ છે. આ વિષય પર ત્રણ રીતે વિચાર કરવામાં 
આવશે : 
૧. વેદની ઉત્પત્તિ કેવી રીતે થઈ ? 
૨. વેદનો કર્તા કોણ છે ? 
૩. વેદનું પ્રયોજન શું છે ? 
પરમેશ્વર વેદોનો કર્તા છે. વેદ એટલે જ્ઞાન, વેદ એટલે વિદ્યા. જ્ઞાન કે 
વિધા આ સંપૂર્ણ સૃષ્ટ-પદાર્થોમાં એટલે કે ઈશ્વર દ્વારા ઉત્પન્ન કરવામાં આવેલા 
પદાર્થોમાં ઉત્તમ પદાર્થ છે. સુખનું કારણ જ્ઞાન છે. જ્ઞાન વિના સુખકારક પદાર્થો 
પણ દુઃખકારક બની જાય છે, કારણ કે જ્ઞાન વિના પદાર્થ કે વસ્તુનો યોગ્ય ઉપયોગ 
કરી શકાતો નથી. ઈશ્વરનું જ્ઞાન અનંત છે. આથી જ ઝનત્તા વૈ વેર: એવું 
વચન છે. અનંત એ તેની સંજ્ઞા છે. અનંત જ્ઞાન-સંપન્ન પરમેશ્વર મનુષ્યની 
યોગ્યતાને વધારવા અને તેને શ્રેઠ કક્ષાએ પહોંચાડવા સ્વભાવતઃ પ્રવૃત્ત છે. વળી, 
એ જ હેતુને એટલે કે પોતાની સહજ પ્રવૃત્તિને સફળ કરવા માટે તે વિદ્યાનો 


ન્‌ 


“પ્રકાશ' કરે છે. તે પ્રકાશ એ જ “વેદ' છે. મનુષ્ય આ અનંત જ્ઞાન માટે એટલે 
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કે વેદ-જ્ઞાનને પ્રાપ્ત કરવા માટે યોગ્ય અધિકારી છે. આ જ્ઞાનની ઉત્પત્તિ માનવ 
દ્દારા થઈ નથી. 

અહીં એવો પ્રશ્ન ઉત્પન્ન થાય કે જો ઈશ્વર સાકાર નથી, તો તેણે વેદનો 
પ્રકાશ કેવી રીતે કર્યો ? ઈશ્વરમાં તાળવું, જીભ, હોઠ વગેરે જેવાં અવયવરૂપી 
સાધનો નથી. તો પછી તેનાથી શબ્દોચ્ચારણ કેવી રીતે થઈ શકે ? 

આનો ઉત્તર આપવો સરળ છે : ઈશ્વર સર્વશક્તિમાન છે, તો પછી 
સ્વાભાવિક રીતે જ સમજી શકાય છે કે તેને મુખ વગેરે ઇન્દ્રિયોની જરૂર પડતી 
નથી. શબ્દોચ્ચારણ કરવા માટે સંયોગ વગેરે કારણોની જરૂર તો અલ્પ-શક્તિમાનને 
પડે છે. જેમ કે : 

ઝપાખળિપાજ્ઞે ત્તવનો પદ્દીતા પશ્યત્યત્તક્ષુઃ સ શ્રળોત્યજરઈ: । 

સ વેત્તિ વિશ્વં ન ત્ત તસ્યાસ્તિ વેત્તા, તમાદુરમચં પુરષ પુરાળમ્‌ 1” 

આપણે સર્વ એ બાબતનો તો સ્વીકાર કરીએ છીએ કે હાથ વિના ઈશ્વરે 
આખી સૃષ્ટિની રચના કરી છે. તો પછી મુખ વિના વેદોની રચના કેમ ન થઈ 
શકે? 

જો કોઈ એવી શંકા વ્યક્ત કરે કે વેદરૂપી પુસ્તકોને રચવાનું કાર્ય તો શક્ય 
છે અને એ માટે “ઈશ્વરની સાક્ષાત્‌ કૃતિ'ની કલ્પના કરવાની જરૂર ન હોવી જોઈએ. 
પરંતુ આ બાબતે જરા વિચાર કરવો જોઈએ. વિધા અને જડ સૃષ્ટિ-રચના આ 
બંનેમાં મોટો ફરક છે. જો પરમેશ્વરે ફક્ત જડ સૃષ્ટિની જ રચના કરી હોત તો 
એટલાથી તેનું મહાન માહાત્મ્ય સિદ્ધ થઈ શક્યું ન હોત; કારણ કે વિદ્યાની સમક્ષ 
જડ સૃષ્ટિ-રચના કંઈ જ નથી. એટલા માટે વિદ્યાના કારણે જ ઈશ્વરનું માહાત્મ્ય 
સિદ્ધ થાય છે, એવું માનવું જોઈએ. ઈશ્વર અન્ય ક્ષુદ્ર પદાર્થો તો ઉત્પન્ન કરે, 
પરંતુ વિદ્યારૂપી વેદો ઉત્પન્ન ન કરે, એવું કેવી રીતે સંભવ હોઈ શકે ? 

હવે કોઈ પૂછે કે વેદ-વિદ્યા ઈશ્વર દ્વારા ઉત્પન્ન થઈ તો એનું તાત્પર્ય શું 
છે ? તો તેનો ઉત્તર એ છે કે આદિ-વિધ્ા એટલે કે સર્વ વિદ્યાઓનું મૂળ તત્ત્વમાત્ર 
ઈશ્વર દ્વારા પ્રકાશિત થાય છે. જેમ જેમ મનુષ્યો તેનો અભ્યાસ - અધ્યયન કરે 
છે, તેમ તેમ તેનો વિશેષ પ્રભાવ પ્રાપ્ત થાય છે. 

આ આદિ-વિદધ્યાનો એટલે કે વેદોનો પ્રકાશ ઈશ્ચરે કર્યો છે, તેનાં પ્રમાણો 
જોઈએ : 

પ્રથમ પ્રમાણ : વેદમાં પક્ષપાત નથી. ઈશ્વર સર્વ જગત પર સમાન રૂપે 


૪૬ ઉપદેશ-મંજરી 


અનુગ્રહ કરનાર છે. એટલા માટે તેના દ્વારા પ્રણીત વેદમાં પણ પક્ષપાત કઈ 
રીતે સંભવ હોઈ શકે ? એ જ રીતે ઈશ્વર ન્યાયકારી છે. માટે વેદમાં પક્ષપાતની 
સંભાવના હોઈ શકે નહિ. જેમાં પક્ષપાત કે ભેદભાવ હોય તે વિદ્યા ઈશ્વર-પ્રણીત 
ન હોઈ શકે. એનું એક ઉદાહરણ જોઈએ : વેદની ભાષા કઈ છે ? સંસ્કૃત છે 
ને ? હવે જો કોઈ એમ કહે કે, વેદોની ભાષા સંસ્કૃત છે એ પક્ષપાત નથી ? 
તો આમ કહેવું બરાબર નથી. કારણ કે સંસ્કૃત ભાષા તમામ ભાષાઓનું મૂળ 
છે. અંગ્રેજી જેવી ભાષાઓ પણ સંસ્કૃતમાંથી પરંપરાએ ઉત્પન્ન થઈ છે. એક 
ભાષા બીજી ભાષાનો અપભ્રંશ થઈને ઉત્પન્ન થાય છે. જેમ કે, સંસ્કૃત શબ્દ 
'તયપ્‌'માંથી 'ચમ્‌'નું સંપ્રસારણ એટલે કે 'ર્ું' થવાથી “વી' શબ્દ બને છે. 
“પિતર'થી “પેતર' અને 'ફાધર', 'સૂયમ્‌'થી 'યૂ' અને 'ઝાઈિભ'થી “આદમ' વગેરે 
શબ્દો બન્યા છે. આવા કેટલાક અપભ્રંશ નિયમો મુજબ થાય છે, તો કેટલાક 
અપભ્રંશ ઇચ્છાનુસાર પણ બનતા હોય છે. આ વિશે અધિક કહેવાની જરૂર નથી. 
ઈશ્વરમાં જેવી રીતે અનંત આનંદ છે, તેવી જ રીતે સંસ્કૃત ભાષામાં પણ અનંત 
આનંદ છે. આ ભાષા જેવી મૃદુ, મધુર, વ્યાપક અને સર્વ ભાષાઓની માતા 
જેવી બીજી કઈ ભાષા છે ? 

વળી કદાચ કોઈ એમ કહે કે, વેદની આ ભાષા કોઈ એક જ દેશની શા 
માટે હોવી જોઈએ ? તો જુઓ, આ સંસ્કૃત ભાષા કોઈ એક જ દેશની ભાષા 
નથી. સર્વ ભાષાઓનું મૂળ સંસ્કૃતમાં રહેલું છે. માટે જ સર્વજ્ઞાનનું મૂળ વેદ 
પણ સંસ્કૃતમાં જ છે. જે-જે દેશમાં સંસ્કૃત ભાષા પહોંચી છે, તે-તે દેશના 
વિદ્દાનોનાં મનને તે પોતાની તરફ આકર્ષિત કરતી જાય છે અને તે અન્ય 
ભાષાઓની માતાના સ્થાને છે, આવી યોગ્યતા પ્રાપ્ત કરતી જાય છે. 

વળી જુઓ, વેદોમાં વર્ણિત મુખ્ય મુખ્ય બાબતોનો થોડો-ઘણો પ્રચાર વિશ્વના 
બધા જ દેશોમાં જોવા મળે છે. યહૂદીઓ હંમેશાં વેદી - યજ્ઞકુંડ બનાવતા હતા 
અને યજ્ઞો કરતા હતા. તેઓને હોતા, ઉદ્ગાતા, બ્રહ્માની વ્યવસ્થા સહિત યજ્ઞ 
કરવો જોઈએ એ ખબર ન હતી. એમાં કંઈ બહુ ફરક નથી. આપણી આર્યોની 
પદ્ધતિઓને અનુસરવામાં તેઓથી ભૂલ થઈ. એ જ રીતે પારસીઓ પણ અગિયારી 
(યજ્ઞશાળા)માં અગ્નિ-પૂજા કરે છે. શું તેઓનું આ આચરણ વેદ-મૂલક જણાતું 
નથી ? 

વેદોમાં પક્ષપાત નથી એ સ્પષ્ટ છે. યહૂદી લોકો અન્ય લોકોની સાથે ટ્રેષ- 
ભાવના શીખ્યા હતા. મુસલમાનો બીજાઓને “કાફિર' કહે છે અને તેઓની સમજણ 
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અનુસાર તેઓનાં ધર્મપુસ્તકોમાં એ માટે ઉત્તેજના (પ્રેરણા) પણ આપવામાં આવી 
છે. પરંતુ વેદોમાં આવા પ્રકારના અભિમાન માટે કોઈ ઉત્તેજના-પ્રેરક વાત નથી. 
આથી વેદ ઈશ્વર-પ્રણીત છે, એવું સિદ્ધ થાય છે. 
બીજું પ્રમાણ : વેદ સુલભ (સરળ, સુગમ) ગ્રંથ છે. અર્વાચીન પંડિતો 
અવચ્છેદક (શબ્દાર્થની વિશેષતા બતાવતાં) અને અવચ્છિન્ન (જુદાં તરી આવે 
એવાં) પદો ઘુસાડીને ભારે પરિષ્કાર (અલંકાર, શણગાર) કરે છે. પરંતુ તે 
પરિષ્કારોમાં માત્ર શબ્દ-જાળ જ હોય છે. તેમાં કોઈ વિશેષ અર્થની ગંભીરતા 
હોતી નથી. જ્યારે વેદો આ પ્રકારના ગ્રંથ નથી. 
જ્યારે કોઈ એમ કહે કે દુર્બોધ હોવાના કારણે પરિષ્કારમાંની કઠિનતા પાંડિત્ય 
બતાવનાર છે, તો તમે જાણો જ છો કે જ્યારે કાગડા અંદરોઅંદર લડે છે ત્યારે 
તેની ભાષાનો અર્થ કોઈ જ સમજી શકતા નથી. તો શું દુર્બોધ હોવાના કારણે 
કાગડાની એ ભાષામાં પણ પાંડિત્ય સંભવી શકશે ખરું ? કદી પણ નહિ. અસ્તુ. 
વાણીની સરળતા અને અર્થની ગંભીરતા એ જ સામર્થ્યનું પ્રમાણ છે. મુશ્કેલી 
વિના જ્ઞાન-પ્રાપ્તિ થઈ શકે એ જ ઈશ્વરી-કૃતિનું દર્શક - સૂચક છે. શવયતાવસ્છેરવ, 
શવ્તાવસ્છિન્ન એમ કહેવા કરતાં સરળ શબ્દોમાં જે વાત્સ્યાયને પ્રતિપાદન કર્યું 
છે એ જુઓ : પ્રપાતુઃ પ્રમાળાનિ પ્રતેયાધિમમાર્થાનીતિ શવયળાષ્તિ: ' આ જ 
સરળતાના કારણે મહાપંડિત વાત્સ્યાયનને શું આધુતિક શાસ્ત્રીઓ કરતાં બુદ્ધુ કહી 
શકાય ખરા ? નહે. તો પછી વેદોની ભાષા તો વાત્સ્યાયનની ભાષા કરતાં પણ 
લાખ દરજ્જે સરળ છે. 
ત્રીજું પ્રમાણ : વેદોમાંથી અનેક વિદ્યાઓ અને શાસ્ત્રો સિદ્ધ થાય છે. 
જેમ કે : 
તમોડસ્તુ સ્દ્રૅજ્યો યે રવિ વેષાં વર્ષમિષવ: । 
તેભ્યો રજ પ્રાત્તી શ જક્ષિળા રજ પ્રતીત્વીજશોવીત્વીજશોર્થ્વા: । 
તેભ્યા નમો ઝસ્તુ તે નોડ્વન્તુ તે નો મૂટયત્તુ । 
સં દ્િષ્તો યફ્ત્ નો દ્વેષ્ટિ તમેષાં ઞમ્મે રઘ્ત: 
માનવ દ્વારા નિર્મિત પુસ્તકોમાં કોઈ એક જ વિષયનું પ્રતિપાદન હોય છે. 
જેમિનિના મનનો - વિચારોનો સર્વ પ્રવાહ એક ધર્મ અને ધર્મી એ વિષય અંગે 
ચર્ચા કરતાં કરતાં જ પૂરો થયો. ભગવાન કણાદના મનનો પ્રવાહ છ પદાર્થોની 
સમીક્ષાના વિચારમાં જ પૂરો થયો. એ જ રીતે વૈદ્યક ગ્રંથ, વ્યાકરણ મહાભાષ્ય 
અને યોગશાસ્ત્રની વ્યવસ્થા લગાડવામાં ભગવાન પતંજલિજીએ પોતાનું જીવન 
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વીતાવ્યું. પરંતુ વેદ તો અનંત વિદ્યાઓનાં અધિકરણ છે. માટે વેદ મનુષ્ય-કૃત 
નથી, પરંતુ ઈશ્વર-પ્રણીત જ છે. વેદ સર્વ વિદ્યાઓનાં અધિકરણ છે, એટલે કે 
વેદોમાં સર્વ વિધાઓનાં મૂળ તત્ત્વોનું દિગ્દર્શન માત્ર છે. દાખલા તરીકે, 
જુઓ : 
તાસણા ૩પાનણા ૩૫પુઝ્ત્રતે... 1” 
સદસ્રાસ્ત્રિં શતાસ્ત્રિં નાવપ્‌ ર્ત્યારિ....” 
ઈવા ત્ત મે તિત્રશ્ત મે પઝ્ત ત્ત ખે... “ 
આમાંના પ્રથમ ઉદ્ધરણમાં રચના વિશેષનું,” બીજામાં નૌકા-શાસ્ત્રનું અને 
ત્રીજામાં ગણિતશાસ્ત્રનું નિરૂપણ કરવામાં આવ્યું છે. 
હવે કોઈ પૂછે કે ઈશ્વરે સર્વ વિદ્યાઓનાં મૂળ તત્ત્વો જ શા માટે પ્રકાશિત 
કર્યા ? સાદ્યન્ત એટલે કે આદિથી અંત સુધીની - સંપૂર્ણ વિદ્યા અને કળાનું વિવરણ 
શા માટે પ્રકાશિત ન કર્યું ? તો આ બાબતમાં મારું કહેવું છે કે જેમ ઈશ્વરે 
મનુષ્યમાત્રના બુદ્ધૅ-વ્યાપારનો અવકાશ રાખ્યો છે, તેમ તેણે મનુષ્યમાત્રની બૌદ્ધિક 
ઉન્નતિનો અવકાશ પણ રાખ્યો છે. 
ચોથું પ્રમાણ : કોઈ કોઈ એવી શંકા પણ કરે છે કે વેદો અનેક વ્યક્તિઓ 
દ્વારા રચવામાં આવ્યા છે. તો મારો જવાબ એ છે કે જો એવું હોય તો તેમાં 
જે એકવાક્યતા - સુસંગતતા જેવાં ગુણો જોવા મળે છે તેનું શું ? તેની વ્યવસ્થા 
શી રીતે લગાડશો ? (એટલે કે અનેક વ્યક્તિઓ દ્વારા રચિત ગ્રંથમાં એકવાક્યતા, 
સમાન ભાષા અને શૈલી ક્યારેય જોવાં મળતાં નથી.) 
પ્રાચીન સમયમાં ભરતખંડમાં વિવિધ વિદ્યાઓ વેદોને કારણે પ્રસિદ્ધ હતી, 
જેવી કે, વિમાનવિદ્યા, અસ્ત્રવિદ્યા વગેરે. આ વિષયોનાં પુસ્તકો નષ્ટ થઈ જવાથી 
તે વિધાઓનો પણ લોપ થઈ ગયો. મુસલમાનોએ લાકડાં બાળવાને બદલે પુસ્તકો 
બાળ્યાં. જેનોએ પણ એવો જ અનર્થ કર્યો. સન ૧૮૫૭ની સાલની આસપાસ 
જ્યારે બળવો થયો હતો ત્યારે કોઈ એક યુરોપિયને અમૃતરાવ પેશવાના વિશાળ 
પુસ્તકાલયને આગ લગાવી દીધી હતી, એવી લોકવાયકા છે. આ ઉપર વિચાર 
કરો કે કેટકેટલી વિધરાઓનો નાશ થતો આવ્યો છે. 
ઉપરિચર નામનો એક રાજા હતો. તે જમીનને સ્પર્શ કર્યા વિના હંમેશાં 
હવામાં જ ઉડ્યન કર્યા કરતો હતો. પહેલાંના લોકો જે વિમાનો દ્વારા લડાઈઓ 
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કરતા હતા તેઓને વિમાન-રચનાનું ઉત્કૃષ્ટ જ્ઞાન હતું. મે પણ વિમાન-રચનાનું 
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એક પુસ્તક જોયું છે. અહો ! એ સમયે તો ગરીબોની પાસે પણ વિમાનો હતાં. 
વિચારો તો ખરા કે એ સમયની વ્યવસ્થા સામે હાલની રેલગાડીની શી પ્રતિષ્ઠા 
થઈ શકે છે ? 

પાંચમું પ્રમાણ : વેદ સનાતન સત્ય છે. આથી તેનું સામર્થ્ય - શક્તિ પણ 
ખૂબ જ છે. જુઓ, શાર્મણ્ય એટલે કે જર્મન દેશના લોકો વેદોનું અવલોકન - 
અભ્યાસ કરીને તેની કીર્તિ અને ગુણગાન ગાઈ રહ્યા છે. એ જ રીતે વેદોના 
સત્ય-સામર્થ્યના કારણે જ સર્વ દેશોના વિઠ્દાનો વેદ તરફ આકર્ષિત થઈ રહ્યા 
છે. સારાંશ એ છે કે સત્યતા, એકવાક્યતા, સુગમ રચના, ભાષાનું લાવણ્ય, 
નિષ્પક્ષપાતતા, સર્વવિધામૂલકત્વ વગેરે ગુણો ફક્ત વેદોમાં જ સંભવ છે. આથી 
જ વેદો ઈશ્વર-પ્રણીત છે. આજકાલ આપણા અંગ્રેજી ભણેલા લોકો અંગ્રેજી 
પુસ્તકોની અસ્તવ્યસ્ત વાતો વાંચીને એ જ સાચું છે એવું માને છે, પરંતુ એ 
બરાબર નથી. (બીજી બાજુ) આપણા મોટા ભાઈઓ શાસ્ત્રી લોકો પરંપરા ન 
છોડવાના વિષયમાં હઠ લઈને બેઠા છે, એ પણ બરાબર નથી. કારણ કે રેલવેમાં 
મુસાફરી કરતી વખતે તેઓની પરંપરાની આ હઠ ક્યાં ચાલી જાય છે ? શું બાપ 
આંધળો હોય તો પુત્રે પણ પોતાની આંખ ફોડી નાખવી ? કહેવાનું તાત્પર્ય એ 
છે કે સંપૂર્ણ પરંપરાને વળગી રહેવાથી ધર્મ-વ્યવસ્થામાં બહુ મોટો ગોટાળો ઊભો 
થઈ ગયો છે. આ ગોટાળાનો વિચાર કરતાં કલેજું ફાટી પડે છે - અત્યંત કષ્ટ 
થાય છે. 

જુઓ, ચારે બાજુ જાતિ-વિભાજન થવાથી - જાતિવાદને કારણે આપણે 
નિર્બળ થઈ ગયા છીએ. પહેલાં આર્ય લોકો પાસે “શતઘ્ની' એટલે કે તોપો પણ 
હતી અને “ભુશુંડી' એટલે કે બંદૂકો પણ હતી. આપણું આવું બળ ક્યાં જતું 
રહ્યું ? આગ્નેય અસ્ત્રોનો લોપ કેવી રીતે થઈ ગયો ? આપણા પંડિતો કહે છે 
કે પહેલાં માત્ર મંત્રોચ્ચારની શક્તિથી આગ્નેય અસ્ત્રોનું નિર્માણ થતું હતું. પરંતુ 
એવું નથી. મંત્રો વડે આગ પેદા થતી હતી એવું માનીએ તો મંત્ર બોલનાર પોતે 
કેમ સળગી જતો નહોતો ? માટે એવું ન હોઈ શકે. મંત્ર એટલે ખાસ અક્ષર. 
આનુપૂર્વિક એટલે શબ્દોમાં અને અર્થોમાં સંકેત-માત્ર સંબંધ હોય છે, પરંતુ શબ્દોમાં 
દાહક સામર્થ્ય હોતું નથી. આથી અગ્નિ શબ્દમાં દાહકત્વ નથી હોતું. માટે (અર્થ 
જાણ્યા વગર અને અર્થ અનુસાર ક્રિયા કર્યા વગર) મંત્રોનો જપ કર્યા કરવો એ 
તો સમય બગાડવા જેવું છે. વ્રતબંધ એટલે કે યજ્ઞોપવીત સંસ્કાર સમયે છોકરાનું 
સામર્થ્ય ઓછું હોવાથી તેણે એક ને એક મંત્રનું વારંવાર રટણ કરવું પડે છે. 
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પરંતુ એ મંત્રનો એક સાચો વિનિયોગ (ઉપયોગ કે પ્રયોગ) નથી. મંત્ર એટલે 
વિચાર. 'રાજમંત્રી' કહેવાથી (રાજકાર્ય સંબંધી) વિચાર કરનાર - એ જ સાચો 
અર્થ થશે. જો આ મુજબનો અર્થ નહિ માનો તો રાજમંત્રી એટલે રાજા કે અમાત્ય 
એટલે કે પ્રધાન, મંત્રી વગેરેનો માળા લઈને જપ કરનાર એવો અર્થ કરવો પડશે. 
માટે “મંત્રી' શબ્દનો અર્થ જપ કરનાર એવો નથી, પરંતુ વિચાર કરનાર એવો 
થાય છે. બુદ્ધિની નિર્મળતા, બુદ્ધિની ઉન્નતિ, બુદ્ધિનો પ્રકાશ અને બુદ્ધિનું સામર્થ્ય 
ઉત્પન્ન કરવું એ જ વેદમંત્રોનો સાચો વિનિયોગ કે ઉપયોગ છે. પહેલાંના આર્યો 
આવું સામર્થ્ય ધરાવતા હતા. તેઓ કોઈ એક જ મંત્ર લઈને તેનો જાપ કરવા 
બેસી જતા ન હતા, પરંતુ અનેક મંત્રોની મીમાંસા (વિચારણા, સમાલોચના) કરતા 
હતા. આથી જ તેઓ વારુણાસ્ત્ર, આગ્નેયાસ્ત્ર વગેરે જાણતા હતા. એટલે કે 
તેઓ પદાર્થોના ગુણોને જાણીને એ પદાર્થોનું વિશિષ્ટ આયોજન - યોજના કરતા 
હતા. તેઓ વિશલ્ય ઔષધિ નામની એક ઔષધિ જાણતા હતા, જેના વડે ગમે 
તેવો જખમ હોય તે પણ ઝટ રૂઝાઈ જતો હતો. પહેલાં બંગાળમાં આર્ય લોકોની 
વૈદક વિદ્યાની લોકો મશ્કરી કરતા હતા. પરંતુ ડૉક્ટર મહેન્દ્રનાથ સરકાર જેવા 
વિદ્દાન પંડિતે ચરક, સુશ્ચુત જેવા ગ્રંથોનો ઉદ્ધાર કર્યો, જેથી અંગ્રેજી ભણેલાઓનો 
ભ્રમ ભાંગી ગયો. મહેન્દ્રનાથે પ્રાચીન આર્યગ્રંથોના ઉદ્ધાર માટે ખૂબ જ ધન એકઠું 
કરવાનો પ્રયત્ન આધર્યો છે, જે તેમનું મોટું ભૂષણ છે, અસ્તુ. પદાર્થ-જ્ઞાનના 
વિષયમાં વેદોની મોટી દક્ષતા - યોગ્યતા છે. 
ઝમ્તિવાયુરવિભ્યસ્તુ ત્રયં વ્રણ સનાતનમ્‌ । 
સુદ યસસિન્ટ્રયર્થશમ્વગુ:સામતક્ષળપ્‌ ।** 

સૃષ્ટિના પદાર્થોના વિવેચન માટે તથા એ જ રીતે ઈશ્વરના જ્ઞાનની પ્રાપ્તિ 
માટે બુદ્ધિ-શક્તિ કેળવવી એ વેદાધ્યયનનું પ્રયોજન છે. વર્તમાનમાં પંડિતો કહે 
છે કે વેદની ઉત્પત્તિ બ્રહ્મા (બ્રહ્મદેવ)થી થઈ છે અને વ્યાસજીએ તેનો સંગ્રહ કર્યો 
એટલે કે સંહિતા બનાવી છે. પરંતુ ભાઈઓ, આ તેઓની ભૂલ છે. કારણ કે, 
મનુએ લખ્યું છે કે બ્રહ્મદેવે અગ્નિ, વાયુ, આદિત્ય અને અંગિરા આ ચાર ત્રદષિઓ 
પાસેથી વેદો શીખી પછી વેદોનો પ્રચાર કર્યો હતો. બ્રહ્મદેવ “ચતુર્મુખ' કહેવાય 
છે, તેથી તેઓ ખરેખર ચાર મુખ ધરાવતા હતા એમ સમજવું ન જોઈએ. જો 
ખરેખર ચાર મુખ હોત તો બિચારા બ્રહ્મદેવ બહુ દુઃખી થઈ જાત. પછી સુખપૂર્વક 
સૂઈ પણ કેવી રીતે શકત ? પરંતુ એવું નથી. ત્તત્વાસે વેરા મુરત્રે યસ્ય રતિ 
સ્તતુર્મુઃ્ર: એમ સમાસ કરવો જોઈએ. સૃષ્ટિના આરંભમાં ઈશ્વરીય જ્ઞાનથી જે ચાર 


પાંચમું પ્રવચન ૫૧ 


ત્રદષિઓના જ્ઞાનમાં વેદો પ્રકાશિત થયા હતા એ ચાર ત્રશ્ૂષિઓ પાસેથી બ્રહ્મદેવ 
વેદો શીખ્યા અને ત્યાર બાદ તેમણે દુનિયાભરમાં વેદો ફેલાવ્યા અને તેનાથી 
મનુષ્યોને જ્ઞાન-પ્રાપ્તિ થઈ. આથી તેનું “વેદ' એવું નામ છે અને પહેલાં ત્રદ્ષિઓ 
એકબીજા પાસેથી સાંભળતા આવ્યા હતા આથી વેદોનું નામ “શ્રુતિ' પડ્યું છે. 
અગ્નિ, વાયુ, આદિત્ય અને અંગિરા - આ ચાર ત્ર્દ્ષિઓને સર્વ પ્રથમ 
વેદ પ્રાપ્ત થયા. અહીં કોઈ એમ દલીલ કરે કે શરૂઆતમાં એ ચાર જ ત્રદ્્ષિઓ 
કેમ હતા ? એક અથવા અધિક કેમ ન હતા ? તો આવી શંકાઓ તો પાંચ 
કે ત્રણ ત્ર્દ્ષીઓ હોત તોપણ થાત. આ અશોકવનિકા ન્યાય** થશે. 
કેટલાક લોકો કહે છે કે, વેદો આધુનિક છે, નિત્ય નથી; કારણ કે બ્રહ્મદેવના 
મનમાં જ્ઞાન-લહેર ઊઠી અને ત્યારથી જ વેદોની પરંપરા શરૂ થઈ છે, આથી 
તેને નિત્ય કેવી રીતે કહી શકાય ? પરંતુ ભાઈઓ, આવું નથી. કારણ કે ઈશ્વરનું 
જ્ઞાન અપૂર્વ (પૂર્વે ક્યારેય ઉત્પન્ન ન થયું હોય એવું એટલે કે નિત્ય) છે, અને 
જ્ઞાન અથવા રચના નિત્ય છે. સૃષ્ટિની જેમ જ વેદોનો પણ ફક્ત આવિર્ભાવ 
અને તિરોભાવ થયા કરે છે, કારણ કે : સૂર્યાત્તન્દ્રમસો ઘાતા યથાપૂર્વમવત્યયત્‌ 1: 
આ વચન ઈશ્વરનું જ્ઞાન નિત્ય છે, તેનું પ્રમાણ છે. 
બ્રહ્મદિવ પછી વિરાટ ઉત્પન્ન થયા, ત્યાર બાદ વશિષ્ટ, નારદ, દક્ષ, પ્રજાપતિ, 
સ્વાયંભુવ મનુ વગેરે થયા. એ બધા ત્રદ્ષિઓના મનમાં ઈશ્વરે પ્રકાશ કર્યો.૫* 
હવે આ વ્યાખ્યાન પૂરું કરતાં પહેલાં વેદ વિશે થોડી સામાન્ય વિચારણા 
કરી લઈએ : 
કોઈ કોઈ કહે છે કે વેદોમાં તો ચંદ્ર, સૂરજ વગેરે ભૂતોની** પૂજા કરવાનું 
લખ્યું છે. પરંતુ એમ કહેવું બિલકુલ સંભવ નથી, કારણ કે : 
તરેવામ્નિસ્તજાર્ત્વિસ્તર્‌ વાયુસ્તરુ ત્તત્દ્રમા? । 
તરેવ શવ્રંઝ તર્‌ બ્રણા તા આપ: સ પ્રતઝાપતિઃ ।*% 
રૃ્્રું મિત્રં વરુળમમ્તિમાઇુસથો રિવ્ય: સ સુપર્ળો મર્ત્માન્‌ । 
"જ સદ્ધિ્રા બછુધા વવસત્તિ ઝમ્તિ યમં માતરિશ્વાનમાણુ 11” 
અગ્નિ, ઇન્દ્ર, વાયુ એ બધાં નામ એક પરમેશ્વરનાં જ છે. આથી અનેક 
દેવતાવાદ - અનેક ઈશ્વર હોવાની કલ્પના - બિલકુલ સંભવ નથી. 
પ્રશાસિતારં સર્વેષામળીયાંસમળોરષિ । 
ફવમામં સ્વખથીમમ્યં વિદાત્‌ તં પુરષ પરમ્‌ ॥ 


પર ઉપદેશ-મંજરી 


તમ સ્તિ વવ્ત્તેવે? પનુમન્યે પ્રગતાપત્તિમ્‌ । 
રૃન્રમેવેસ્ડ્પરે પ્રાળમપરે વ્રજ શાશ્વતપ્‌ ।*“ 

પરિચ્છેદ, પ્રકાર, વિકાર વગેરેના સંબંધથી એક જ પરમાત્માનાં જુદાં જુદાં 
નામ હોઈ શકે છે. 

કેટલાક લોકો કહે છે કે વેદોમાં તો બીભત્સ - ચીતરી ચડે તેવી વાતો છે. 
માતા ત્ત તે પિતા ત્ર તતે'* આ વચન ઉપર મહીધરે ભાષ્ય કરીને ખૂબ જ બીભત્સ 
રસ ઉત્પન્ન કર્યો છે. 'મભે'ની જગ્યાએ વર્ણ-વિપર્યાસ કરીને - વર્ણ ફેરવીને 
'ભમે' એવો શબ્દ બનાવ્યો છે. પરંતુ આ વિશે શતપથ-બ્રાહ્મણમાં શું લખ્યું છે 
એ જુઓ. તેમાં લખ્યું છે : વૃક્ષ વક્ષો રાઝ્યં ભમશ્રીઃ સ્પસો સષ્ટું શ્રીર્વા 
સૃક્ષસ્યામ્‌ 1૦ આ રીતે આ વચનની રાષ્ટ્રના સ્થાનમાં યોજના કરવાથી - રાષ્ટ્ર 
વિષયક અર્થ કરવાથી તેમાં ક્યાંય બીભત્સતા નજરે પડતી નથી. 

આ જ રીતે પુરાણોમાં કાશ્યપની પ્રજાનું વર્ણન કરવામાં આવ્યું છે. મરીચિનો 
પુત્ર કશ્યપ છે. દક્ષની સોળ કન્યાઓમાંથી તેર કન્યાઓ સાથે કશ્યપનાં લગ્ન 
થયાં, એવું વર્ણન કર્યું છે. આ કથાનો વેદોમાં ક્યાંય આધાર કે ઉલ્લેખ નથી. 
“જફ્યપ:'ના આદિ અને અંતના અક્ષરોના વિપર્યાસથી (એટલે કે “ક'ના સ્થાને 
'પ' અને “પ'ના સ્થાને “ક' મૂકતાં) 'પફ્યજ:' એ પરમાત્માનું નામ બને છે. 
પશ્યજ: સર્વર્જ પરમાત્મા મૃદીત: 195 

આ રીતે કોઈએ કથા કરવા માટે ત્રણૉવાત્ત શબ્દ લગાવીને કથા બનાવીને 
અનેક પુરાણોનું પાખંડ રચ્યું છે. આ રીતે આધુનિક સંપ્રદાયી લોકોએ ખૂબ જ 
દુષ્ટ પ્રવૃત્તિ કરી છે. જેમ કે, બ્રણોવાત્ત : 

રજા થર્મષ્ટવ્ળ જર્મ ટવા હી પરમં પરમ્‌ । 
ચસ્ય મહિ ટજા તાસ્તિ છા ટવા ટવજટવાયતે ॥ 

આજકાલ આ (ટકા) સંપ્રદાયની ખૂબ જ બોલબાલા છે. આના 
કારણે જે દુકાનદારી - વેપલો શરૂ થયો છે, તેને સંપ્રદાયવાદીઓ શા માટે છોડે ? 
યજમાનની ભલે ત્રણ જન્મ સુધી હાનિ થતી, પરંતુ એમાં એમનું શું ગયું ? પરંતુ 
જ્યારે બધાં સ્ત્રી-પુરુષો સર્વત્ર વેદોનું અવલોકન કરશે - વેદોને જાણશે-સમજશે, 
ત્યારે આ સંપ્રદાયવાદીઓની ચાલાકી અને ગોરખધંધા બંધ થશે અને ત્યારે જ 
કંઠી દ્વારા વૈકુંઠ કે સ્વર્ગ મેળવવાનો સરળ માર્ગ બંધ થશે. જો એક કંઠી બાંધવાથી 
વૈકુંઠ કે સ્વર્ગ મળી જતું હોય, તો પછી ગળામાં કંઠીઓની પેટીઓ કે માળાઓ 


પાંચમું પ્રવચન ૫૩ 


લટકાવી દેવાથી પણ સંસારમાં સુખ કેમ નથી મળતું ? ચંદન, તિલક કે છાપ 
મરાવવાથી જો સ્વર્ગ મળી જતું હોય, તો આખા મોઢા પર ચંદનનું લીપણ કરવાથી 
પણ શા માટે સુખ નથી મળતું ? (આથી ભાઈઓ, વિચારો) ચંદન, તિલક, 
કંઠી આ બધાં સંપ્રદાયવાદી લોકોનાં પૈસા કમાવવાનાં સાધન છે. આ સાચાં તીર્થ 
નથી. સાચાં તીર્થ ક્યાં છે, એ વિશે કહ્યું છે : 

ઝટ્દિસિન્‌ સર્વમૂતાન્યત્ર તીર્થેભ્ય: 1૨5 

સતીર્થ્યઃ સવ્રણત્તાસ 193 વિસાવ્રતસ્નાત:ઃ 1: 

એટલે કે બ્રહ્મચારી પુરુષો વિધાસ્નાત, વ્રતસ્નાત (અને વિધાવ્રતસ્નાત) થતા 

હતા. એટલે વેદવિદ્યા જ મુખ્ય તીર્થ છે. 


ત્‌ 


સંદભ : 

૧. સંવત ૧૯૩૧ અષાઢ સુદ ૧૦, મંગળવાર. 
૨. યજુર્વેદ ૩૬.૧૮ 

૩. તૈત્તિરીય બ્રાહ્મણ ૩.૧૦.૧૧ 

૪. શ્ચેતાશ્વતર ઉપનિષદ ૩.૧૯ 

૫. ન્યાય દર્શન, વાત્સ્યાયન ભાષ્ય ૧.૧.૩૨ 
૬. યજુર્વેદ ૧૬.૬૪ 

૭. શતપથ બ્રાહ્મણ ૫.૪.૩.૧૯ 

૮. ત્રશ્ગ્વેદ ૧.૧૧૬.૫ 


્િ 


યજુર્વેદ ૧૮.ર૪ 


૧૦. ૩પાનઇ એટલે પગરખાની રચના. 
૧૧. મનુસ્મૃતિ ૧.૨૩ 
૧૨. અશોકવતિકા ન્યાયનો ભાવ એ છે કે રાવણે સીતાને અશોકવન - 


ન 


અશોકવાટિકામાં રાખ્યાં હતાં. આ બાબતે કોઈ એમ કહે કે અશોકવનમાં જ 
કેમ રાખ્યાં, બીજે કેમ નહિ ? તો આ પ્રશ્ન તો અશોકવન સિવાય બીજે ક્યાંક 
રાખ્યાં હોય તોપણ થઈ શક્યો હોત કે ત્યાં જ કેમ રાખ્યાં, બીજે કેમ નહિ? 
આવી સ્થિતિ આ પ્રસંગમાં પણ છે, એમ સ્વામીજીનો કહેવાનો ભાવ છે. 


૧૩. ત્રશ્ગ્વેદ ૧૦.૧૯૦.૩ 


પ૪ 


૧૪. 


૧૫. 
૧૪૬. 
૧૪૭. 
૧.૮: 
૧૯. 
ર૦. 
ર૧. 


સર 
૨૩. 


ર૪. 


ઉપદેશ-મંજરી 


સ્વામીજી ઈશ્વરે અગ્નિ આદિ ચાર આદિ ત્ર્દૂષિઓનાં મનમાં વેદોનો પ્રકાશ 
કર્યો છે, એવું માને છે. આથી અહીં પાઠ ભ્રષ્ટ યથેલો જણાય છે અથવા 
“ઈશ્વરે પ્રકાશ કર્યો' તેનો અભિપ્રાય “મંત્રાર્થ-દર્શન કરાવ્યું' એવો થઈ શકે છે. 
ભૂતોની એટલે ભૌતિક પદાર્થોની. 

યજુર્વેદ ૩૨.૧ 

ત્રદગ્વેદ ૧.૧૬૯૪.૪૬. 

મનુસ્મૃતિ ૧૨.૧૨૨-૧૨૩ 

યજુર્વેદ ૨૩.૨૪ 

દ્રવ્ય : શતપથ બ્રાહ્મણ ૧૩.૨.૯.૭ 


દ્રષ્ટવ્ય : જર્યપઃ પશ્યજો બવત્તિ યત્વરિપિશ્યતિ સૌદ્ષમ્યાતૂ | - તૈત્તિરીય આરણ્યક 
૧.૮ 


છાંદોગ્ય ઉપનિષદ ૮.૧૫.૧ 
આ બંને પદ “તીર્થે ચે' અને “તરે ત્રજ્તત્ારિખિ' (અષ્ટાધ્યાયી €.૩.૮૬, ૮૫) 
પાણિનીય સૂત્રોનાં ક્રમશઃ ઉદાહરણ છે. 


દ્રષ્ટવ્ય : પારસ્કર ગૃહ્યસૂત્ર ૨.૫.૩૨ - ત્રય ણ્વ સ્તાતજા બવત્તિ - વિધાસ્ઞાતજો 
વ્રતશ્ઞાતજો વિયાત્રતસ્તાતવસ્ત । 


છદં પ્રવચન 


જ્ન્મ 


સ્વામી દયાનંદ સરસ્વતીએ વિજ્ઞાપન અનુસાર બુધવાર 
પેઠમાં ભિડેના વાડેમાં તા. ૧૭ જુલાઈના રોજ' રાત્રે 
આઠ વાગ્યે જન્મ વિષય પર આપેલા વ્યાખ્યાનનો 
સારાંશ : 


ઓર્‌ ભદ્રં જર્ળેશિ: શળ્‌યામ રેવા ભદ્રં પશ્વેમાક્ષમિર્યત્રત્રા: । 
સ્થિરેસ્ફેસ્તુષ્ટ્વાસસ્તનભિર્વ્યવનેમદિ રેવદિતિં યવાયુ: ॥5 
(સ્વામીજીએ પ્રથમ આ ત્રદ્ચાનો પાઠ કર્યો.) 
આજના વ્યાખ્યાનનો વિષય જન્મ એટલે કે કાયા - શરીર છે. જન્મનો અર્થ 
શું થાય એ માટે પ્રથમ એનું લક્ષણ સમજવું જરૂરી છે. જ્યારે શરીરનાં વ્યાપાર 
અને ક્રિયા કરવા યોગ્ય પરમાણુઓનો સંઘાત - સંઘટન બને છે, ત્યારે જન્મ થાય 
છે. એટલે કે જ્યારે શરીર સર્વ સાધનોથી યુક્ત થઈને ક્રિયા કરવા યોગ્ય બને 
છે, ત્યારે જન્મ થાય છે. વાસ્તવમાં જ્યારે શરીરમાં ઇન્દ્રિયો, પ્રાણ અને અંતઃકરણ 
યોગ્ય બની જાય છે, ત્યારે જન્મ થાય છે. અથવા શરીર અને જીવાત્માનો સંયોગ 
થવો એ “જન્મ' કહેવાય છે, અને શરીર તથા જીવાત્માનો વિયોગ થવો એ “મરણ' 
કહેવાય છે. 
હવે આ જન્માંતર એટલે કે બીજા જન્મની બાબતમાં અનેક મતભેદ છે. 
કોઈ કહે છે કે મનુષ્યનો એક જ જન્મ છે, એટલે કે મૃત્યુ થઈ જાય પછી પુનર્જન્મ 
થતો નથી. તો કોઈ વળી એમ કહે છે કે અનેક જન્મો છે, એટલે કે મનુષ્યને 
મૃત્યુ પછી બીજો જન્મ મળે છે. 
આપણો સિદ્ધાંત એ છે કે મનુષ્યનો પુનર્જન્મ થાય છે એટલે કે અનેક જન્મો 
છે. એક-જન્મવાદીઓ અને અનેક-જન્મવાદીઓના કથનમાં અનેક યુક્તિ- 
પ્રયુક્તિનો આધાર છે, જેના પર વિચાર કરીએ. મતાનુમત્તિવ્ણે ભોજ: એ ન્યાય 


૫૬ ઉપદેશ-મંજરી 


મુજબ પરંપરાથી ચાલ્યા આવતા જ્ઞાનને સ્વીકારવું એ વિદ્ઘાનો માટે ઉચિત નથી, 
પરંતુ તર્ક-વિતર્ક કરીને નિર્ણય કરવો એ વિદ્ઠાનોનું મુખ્ય કર્તવ્ય છે. 

એક-જન્મવાદીઓ પોતાનો પક્ષ રજૂ કરતાં કહે છે કે, જો આ જન્મ પહેલાં 
બીજો જન્મ હતો, તો એ પૂર્વજન્મનું સ્મરણ વર્તમાન જન્મમાં થોડું-ઘણું તો થવું 
જ જોઈએ. પરંતુ પૂર્વજન્મનું કોઈ સ્મરણ રહેતું નથી, આથી એમ જ કહેવું ઠીક 
છે કે પૂર્વજન્મ હોતો નથી. 

આપણે પૂર્વપક્ષની આ શંકાનું સમાધાન એ રીતે કરીએ છીએ કે જીવનું જ્ઞાન 
બે પ્રકારનું હોય છે : એક સ્વાભાવિક અને બીજું નેમિત્તિક. સ્વાભાવિક જ્ઞાન 
નિત્ય રહે છે, જ્યારે નૈમિત્તિક જ્ઞાનમાં વધ-ઘટ, ન્યૂનાધિક હાનિ-લાભ વગેરેના 
સર્વ પ્રસંગો આવે છે. દષ્ટાંત તરીકે, દાહ કરવો - બાળવું એ અગ્નિનો સ્વાભાવિક 
ધર્મ છે. એટલે કે આ ધર્મ અથવા ગુણ અગ્નિના પરમાણુઓમાં પણ રહે છે. 
આ તેનો નિજ ધર્મ છે, સ્વાભાવિક ગુણ છે, જે એને ક્યારેય છોડતો નથી. એટલા 
માટે આ દાહક-શક્તિ અગ્નિનો સ્વાભાવિક ગુણ છે એમ સમજવું જોઈએ. પાણીમાં 
શીતળતા હોવી એ તેનો સ્વાભાવિક ગુણ છે. તેમ છતાં અગ્નિના સંયોગથી 
પાણીમાં ઉષ્ણતાનો ધર્મ ઉત્પન્ન થાય છે અને અગ્નિનો વિયોગ થતાં તે ઉષ્ણતાનો 
ધર્મ અથવા ગુણ પાણીમાં રહેતો નથી. આથી પાણીમાં જે ઉષ્ણતાનો ગુણ જોવા 
મળે છે, એ તેનો નૈમિત્તિક ગુણ છે. જીવને જે “હું છું' એવું એટલે કે પોતાના 
અસ્તિત્વનું જ્ઞાન થાય છે, તે સ્વાભાવિક જ્ઞાન છે. પરંતુ આંખ, કાન વગેરે 
ઇન્દ્રિયો વડે જે જ્ઞાન થાય છે, તે આત્માનું નૈમિત્તિક જ્ઞાન છે. આ નૈમિત્તિક 
જ્ઞાન દેશ, કાળ અને વસ્તુ એ ત્રણ કારણોથી ઉત્પન્ન થાય છે. આ ત્રણેયનો 
ઇન્દ્રિયો સાથે જેવો જેવો સંબંધ થાય છે, તેવા તેવા સંસ્કારો આત્મા પર પડતા 
જાય છે. જેમ જેમ આ જ્ઞાન-પ્રાપ્તિનાં નિમિત્ત કારણો અલગ થતાં જાય છે, તેમ 
તેમ એ નેમિત્તિક જ્ઞાનનો પણ નાશ થતો જાય છે. એટલે કે દેશ, કાલ અને 
શરીરનો વિયોગ થતાં પૂર્વજન્મના સમયનું નૈમિત્તિક જ્ઞાન પણ રહેતું નથી. 

આ સિવાયની એક બીજી ખાસ વાત પણ ધ્યાનમાં રાખવા જેવી છે : જ્ઞાનનો 
સ્વભાવ એવો છે કે તે અયુગપત્‌ ક્રમથી થાય છે. એટલે કે આત્માને એક જ 
સમયે - એકી સાથે - એકદમ બે-ત્રણ જ્ઞાન સ્ફુરિત થઈ શકતાં નથી. આ નિયમ 
પર વિચાર કરવાથી પુનર્જન્મના વિસ્મરણનું સમાધાન પણ સારી રીતે થઈ જાય 
છે. આ જન્મમાં આત્માને “હું છું' એટલે કે પોતાની સ્થિતિનું - પોતાની 
વિદ્યમાનતાનું જ્ઞાન સારી રીતે રહે છે, એટલા માટે પણ આત્માને પૂર્વજન્મના 
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જ્ઞાનનું સ્ફુરણ થતું નથી. 

છતાં પણ, આ જ જન્મમાં જ કેવી વ્યવસ્થા હોય છે, તેનો વિચાર કરીએ : 
હું પોતે જ હમણાં જે આટલું ભાષણ કરી ચૂક્યો છું, તે ભાષણનું બિલકુલ તેવી 
જ રીતે, તત્સંબંધી મારા મનોવ્યાપારનું - મારા માનસમાં થયેલી તમામ 
પ્રક્રિયાઓનું, તમામ પરંપરાઓનું મને ક્યાં સ્મરણ રહ્યું છે ? ભાષણના સ્થૂળ 
અવયવો એટલે કે મોટી મોટી વાતો તો યાદ છે, પરંતુ બોલતાં-બોલતાં જ સૂક્ષ્મ 
અવયવો એટલે કે સૂક્મ ભાગ તો ભૂલાઈ જ ગયો. પરંતુ એથી એમ તો નહિ 
જ કહી શકાય કે મે કોઈ ભાષણ જ નથી કર્યું ! બીજું, બચપણમાં જે-જે પ્રસંગો 
બન્યા હતાં, તે અત્યારે ભૂલાઈ ગયા છે, પરંતુ તેથી બચપણ જ ન હતું એવું 
તો નહિ કહી શકાય. વળી જાગૃત અવસ્થામાં જે-જે બાબતોની સ્મૃતિ હોય તે 
બાબતો ઊંઘમાં બિલકુલ ભૂલાઈ જતી હોય છે. આ બધાં કારણોથી સિદ્ધ થાય 
છે કે, પૂર્વજન્મનું સ્મરણ રહેતું નથી એટલા પરથી પૂર્વજન્મ હતો જ નહિ એમ 
કહી શકાય નહિ. બે જન્મોની વચ્ચે મૃત્યુ આવી જાય છે અને મૃત્યુ થવું એટલે 
મહાઅંધકારમાં પડવું છે. 

હવે મનનો ધર્મ કેવો છે, તેનો વિચાર કરીએ : મનનો સ્વભાવ એવો છે 
કે તે સંનિહિત એટલે કે સંનિધિમાં રહેલા કે પાસે રહેલા પદાર્થોના વિષયમાં 
રાગ-દ્વેષ ઉત્પન્ન કરે છે. સાંનિધ્ય છૂટી જાય એટલે તેનું વિસ્મરણ થઈ જાય છે. 
જ્યારે આવું છે તો પછી આત્માએ પૂર્વજન્મમાં જોયા-જાણ્યા હોય એવા દૂરના 
પદાર્થો વિષયક જ્ઞાનની આ જન્મમાં વિસ્મૃતિ થઈ જાય તો એમાં આશ્ચર્ય પામવા 
જેવું શું છે ? 

હું એક દાખલો આપું છું : પાઠશાળામાં કેટલાક વિદ્યાર્થીઓ અભ્યાસ કરે 
છે. તેમાંથી કેટલાકને પોતાનો વિષય જલદી સમજાય જાય છે, જયારે કેટલાકને 
સમજતાં સમય લાગે છે, તો કેટલાકને સમજવામાં ખૂબ જ મુશ્કેલી પડે છે. આમ 
આ જ જન્મમાં - અહીં જ આપણને ઉત્તમ બુદ્ધિ, મધ્યમ બુદ્ધિ અને અધમ બુદ્ધિ 
એવા જુદા જુદા પ્રકારો જોવા મળે છે. તો પછી મૃત્યુ બાદ પૂર્વજન્મના જ્ઞાનને 
ઉપસ્થિત કે સ્મરણ કરવામાં કેટલી મુશ્કેલી પડે એ સહજ રીતે સમજી શકાય 
એમ છે. આથી એક જ જન્મ છે, એમ માનવું એ યુક્તિ-વિરુદ્ધ છે. 

જ્ઞાન આઠ પ્રકારે થાય છે : પ્રત્યક્ષ, અનુમાન, ઉપમાન, શબ્દ, એતિહ્ય, 
અર્થાપત્તિ, સંભવ અને અભાવ. આ આઠ પ્રકાર છે. આમાં “ઈન્દ્રિયાર્થ-સન્નિકર્ષ- 
મૂલક' એટલે કે ઇન્દ્રિયોના વિષયો સાથેના સંયોગથી ઉત્પન્ન થતું પ્રત્યક્ષ જ્ઞાન 


૫૮ ઉપદેશ-મંજરી 


તો બિલકુલ ક્ષુદ્ર - અલ્પ છે. આ જ્ઞાન “અવ્યભિચારી' (એટલે કે અપવાદ રહિત, 
બધી વખતે એકસરખું રહેનારું, બાધિત ન થાય તેવું) હોવું જોઈએ, “અજ્પદેશ્ય' 
(સંજ્ઞા-સંજ્ઞીના સંબંધથી - શબ્દ-પ્રમાણથી ઉત્પન્ન થયેલ ન) હોવું જોઈએ તથા 
“વ્યવસાયાત્મક' એટલે કે નિશ્ચયાત્મક હોવું જોઈએ. બધાં જ પદાર્થોનું પ્રત્યક્ષરૂપે 
જ્ઞાન થઈ શકતું નથી, પરંતુ અમુક મર્યાદિત પદાર્થોનું જ ક્યારેક ક્યારેક પ્રત્યક્ષ 
જ્ઞાન પ્રાપ્ત થઈ શકે છે. આથી અન્ય જ્ઞાન-સાધનનો - અનુમાનનો આધાર લેવો 
જોઈએ. દષ્ટાંત : જે વૈદ્ય નથી તેવા માણસને કોઈ રોગ લાગુ પડે તો તે પોતાને 
કયા કારણને લીધે રોગ લાગુ પડ્યો છે, એ પણ જાણી શકતો નથી. તો પછી 
રોગના તિદાનનું જ્ઞાન તો તેને ક્યાંથી થઈ શકશે ? ભલે રોગીને આવું જ્ઞાન 
નથી, પરંતુ એટલા પરથી તેને રોગ જ થયો નથી, એવું પણ કઈ રીતે કહી 
શકાય ? કારણ કે કારણ વિના કાર્ય ક્યારેય થઈ શકતું નથી. આથી એ રોગનું 
પણ કંઈક ને કંઈક કારણ તો હોવું જ જોઈએ - એવું અનુમાન થાય છે. કેમ 
કે રોગીને રોગના કારણનું જ્ઞાન નથી માટે રોગનું કોઈ કારણ નથી, શું કોઈ 
કદી આવું પણ માની શકે ખરું ? ક્યારેય ન માની શકે. રોગીને જોઈને તેનું નિદાન 
અને ચિકિત્સા કરીને અમુક અમુક કારણોને લીધે તેને આ રોગ થયો છે, એમ 
અનુમાન પ્રમાણ વડે વૈદ્ય નક્કી કરે છે, અને તેને આપણે પણ સ્વીકારવું પડે 
છે. અનુમાન પ્રમાણની આવી યોગ્યતા છે. અસ્તુ. 

પરમાત્મા ન્યાયકારી અને નિષ્પક્ષ છે. આ વાત પણ સૌ કોઈ સ્વીકાર કરે 
છે. આવા ન્યાયકારી પરમાત્માએ બનાવેલા આ સંસારમાં લોકોની સ્થિતિમાં તથા 
સુખ-લાભમાં ભારે ફરક જોવા મળે છે - આ પણ એક નિર્વિવાદ સત્ય છે. આ 
વાત એક દષ્ટાંતથી સમજીએ : એક જ મા-બાપના બે પુત્રોને એક સરખી ખાવા- 
પીવા વગેરેની બધી સગવડો આપી બંનેને એક જ ગુરુ પાસે ભણવા મોકલ્યા. 
તેમ છતાં એક પુત્રની ગ્રહણ-શક્તિ ઉત્તમ હોવાથી તે વિદ્દાન અને નીતિમાન 
બને છે, જ્યારે બીજો ભૂલકણો અને બેવકૂફ જ રહી જાય છે. આનું કારણ શું ? 
આ બુદ્ધિ-ભેદનું કારણ આ વર્તમાન જન્મનું તો કોઈ છે જ નહિ, પરંતુ આ ભેદ 
તો પડ્યો જ છે. જો આવો નિરર્થક - અકારણ ભેદભાવ ઈશ્ચરે કર્યો છે 
એમ કહીએ તો ઈશ્વર પક્ષપાતી ઠરશે. અને જો એમ કહીએ કે આ ભેદ ઈશ્ચરે 
નથી કર્યો, તો ભેદની ઉત્પત્તિ સમજાતી નથી. એટલા માટે પૂર્વજન્મ છે, એમ 
માનવું જરૂરી થઈ પડે છે. પૂર્વજન્મમાં અર્જિત કરેલાં પાપ-પુણ્ય અનુસાર જ આ 
વ્યવસ્થા થાય છે, આવું માન્યા વિના બીજી કોઈ કલ્પના બંધબેસતી આવી શકે 
તેમ નથી. અસ્તુ. 
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એક-જન્મવાદી એમ કહેશે કે ઈશ્વર સ્વતંત્ર અને સ્વેચ્છાચારી છે. જેમ એક 
માળી બગીચામાં પોતાની ઇચ્છા મુજબની જાતનાં વૃક્ષો વાવે છે અને ઇચ્છે તેને 
ખાતર-પાણી આપે છે, તે જ રીતે આ જગતમાં ઈશ્વરની લીલા છે. પરંતુ ઈશ્વરમાં 
આવા પ્રકારનું સ્વાતંત્ર્ય માનવાથી તેનું ન્યાયકારીપણું ખંડિત થઈ જાય છે અને 
ઈશ્વર પર ઉન્મત્તાઈનો - તરંગીપણાનો દોષ આવે છે. પરંતુ સર્વ પ્રકારના 
સૃષ્ટિક્રમનું અને વેદોનું અવલોકન કરતાં ઈશ્વર ન્યાયકારી સિદ્ધ થાય છે. ત્યારે 
આ વિરોધના નિરાકરણ માટે પૂર્વજન્મ હતો, તેમ માનવું જોઈએ. જો આવું 
માનવામાં ન આવે, તો સ્થિતિ-ભેદ કઈ રીતે ઉત્પન્ન થાય છે, તેનો યોગ્ય ઉત્તર 
મળતો નથી. સંગ-પ્રસંગ ભેદના કારણે આવો ભેદ ઉત્પન્ન થઈ ગયો, એમ પણ 
કહી શકાય તેમ નથી; કારણ કે જ્યાં સંગ-પ્રસંગ ભેદની કલ્પના પણ થઈ શકે 
તેમ નથી એવા માતાના પેટમાં પણ બધાં બાળકોની સ્થિતિ ક્યાં સમાન રહેતી 
હોય છે ? માતાના પેટમાં રહેલા એક જીવને સુખ મળે છે, તો બીજાને દુઃખ 
મળે છે. એક બાળક ધમાંત્મા માતા-પિતાને ત્યાં જન્મે છે, જયારે બીજું પાપીઓને 
ત્યાં જન્મે છે. તો બતાવો કે આવો ભેદભાવ કઈ રીતે અને ક્યાંથી આવ્યો ? 
પૂર્વજન્મ ન માનવાથી આ ભેદભાવના કારણે ઈશ્વર પર કેટલો મોટો દોષ આવે 
છે, એનો કંઈક તો વિચાર કરો. 

પૂર્વજન્મની બાબતમાં ઉપરોક્ત અનુમાન પ્રમાણ સિવાય બીજું પ્રત્યક્ષ પ્રમાણ 
પણ છે. જીવ શરીરથી ચેષ્ટા - પ્રયત્ન કરે તે પહેલાં તેને પ્રત્યક્ષ થાય છે, પછી 
આત્મા પર તેના સંસ્કાર પડે છે, પછી સ્મૃતિ થાય છે, અને પછી કોઈ ચોક્કસ 
કાર્યમાં પ્રવૃત્તિ-નિવૃત્તિ થાય છે. આ પ્રક્રિયા અટલ છે, જે સર્વત્ર જોવા મળે છે. 
હવે જુઓ કે જન્મ પહેલાં જે બાળક માતાના ઉદરમાં હતું તે બહાર આવતાંની 
સાથે જ - જન્મ લેતાં જ શ્વાસ લેવા માંડે છે અથવા રડવા લાગે છે. તો તેની 
આ પ્રવૃત્તિ પૂર્વ સંસ્કારો વિના કેવી રીતે સંભવી શકે ? તે તરત જ માતાનું સ્તન 
પકડીને દૂધ પીવા માંડે છે, એ પ્રવૃત્તિ ક્યાંથી આવી ? દૂધ પીને જ્યારે ધરાઈ 
જાય છે ત્યારે સ્તન આપોઆપ મૂકી દે છે. આ નિવૃત્તિ પણ કઈ રીતે આવી? 
જ્યારે માતા થોડા ઊંચા અવાજે ધમકાવે છે તો બાળક તરત જ એ સમજી જાય 
છે, એ પૂર્વ સંસ્કાર વિના ક્યાંથી બને ? આમ અનુમાન અને પ્રત્યક્ષ પ્રમાણથી 


ન 


એ નિશ્ચયપૂર્વક સિદ્ધ થાય છે કે પૂર્વજન્મ હતો. 


આ ઉપરાંત જો સમસ્ત ચરાચર સૃષ્ટિની ઉત્પત્તિ, સ્થિતિ અને પ્રલયનો ક્રમ 
જોવામાં આવે, તોપણ એમ કહી શકાય છે કે એ મુજબ જીવ-સૃષ્ટિનો પણ પૂર્વજન્મ 


૦ ઉપદેશ-મંજરી 


હોવો જોઈએ. આ વર્તમાન જન્મ આપણો મધ્યમ જન્મ છે. જ્યાં સુધી આપણને 
મોક્ષ નહિ મળે ત્યાં સુધી આપણા જન્મો થતા જ રહેશે. આ પરંપરાને જોતાં 
આ વર્તમાન જન્મને ત્યારે જ મધ્યમ જન્મ કહી શકાય કે જ્યારે પૂર્વજન્મને 
માનવામાં આવે. કારણ કે કૂવામાં પાણી ન હોય તો હવાડામાં ક્યાંથી આવે ? 
આ દૃષ્ટાંત અહીં બરાબર લાગુ પડે છે. 

વળી, કોઈ એમ કહે કે ઈશ્વર તો હંમેશાં વ્યવસ્થા કરીને બેઠો છે, પરંતુ 
એ વ્યવસ્થા ક્યારેક બગડી પણ જાય છે અને ક્યારેક બરાબર ચાલી પણ જાય 
છે. જેમ કે, ખ્રિસ્તીઓના ધર્મ-પુસ્તક (બાઇબલમાં કહ્યું છે કે, ઈશ્વરે એક સુંદર 
બગીચો બનાવ્યો. તેમાં એક સ્ત્રી-પુરુષનું યુગલ રાખીને તેમાં જ્ઞાન-વૃક્ષ રોપ્યું 
અને તેણે એ સ્ત્રી-પુરુષને આજ્ઞા આપી કે તમે આ જ્ઞાન-વૃક્ષનાં ફળ ખાતાં નહિ. 
એટલે કે તમે અજ્ઞાની બની રહો. પરંતુ એ સ્ત્રી-પુરુષે સહજતાથી ઈશ્વરની આ 
આજ્ઞાનો ભંગ કર્યો. આથી ઈશ્વર બહુ જ ગુસ્સે થયા અને તેમણે એ યુગલને 
ત્યાંથી હાંકી કાઢ્યું. હવે જરા વિચાર કરો કે જો ઈશ્વરે પોતે કરેલી વ્યવસ્થા 
આવી રીતે બગડી જતી હોય તો તેની સર્વજ્ઞતા ક્યાં રહી ? માટે આ વ્યવસ્થા 
ઠીક ના કહેવાય. આથી એક-જન્મવાદ પણ બરાબર બંધબેસતો નથી. ઈશ્વર 
સમસ્ત જગતને ધારણ કરે છે. પરંતુ તેણે આ જગતની રચના એક જ સાથે - 
થોડી જ વારમાં કરી છે એમ જાણવું જોઈએ. ક્યાંય એવું ન માનશો કે તેણે છ 
દિવસ શ્રમ કર્યો અને સાતમા દિવસે આરામ કર્યો. સર્વશક્તિમાન ઈશ્વર માટે 
આવું કહેવું કોઈ પણ રીતે સંભવ નથી. આવી જ રીતે ઈશ્વર વિશે એમ કહેવું 
પણ બરાબર નથી કે તેણે પ્રથમ બગીચામાં જે વ્યવસ્થા કરી હતી તેમાં તેને 
એક વાર પોતાની ભૂલ જણાઈ અને પછી તેણે વિચાર્યું કે હવે તેને ઠીક કરું, 
અને આથી તેણે લોકોમાં પાપ-નિવારણ માટે આવી વ્યવસ્થા કરી. મનુષ્યને સ્વમત 
(એટલે કે પોતાના વિચારો કે માન્યતાઓ) માટે સહજ જ દુરાગ્રહ ઉત્પન્ન થઈ 
જતો હોય છે, મનુષ્યનો આ સ્વભાવ છે. પરંતુ સુજ્ન (સમજુ અને વિદ્વાન) જનો 
માટે તો એ જ યોગ્ય છે કે તેઓ દુરાગ્રહ છોડીને સત્યની પરીક્ષા કરે. એ જ 
તેઓની શોભા છે. 

કોઈ પોતાનો પૂર્વપક્ષ રજૂ કરતાં કહે છે કે : “રાજા પાલખીમાં બેસે છે 
અને મજૃરો તેને ઊંચકે છે, એમાં એકને સુખ વધારે મળે છે અને એકને દુઃખ 
વધારે મળે છે, એમ કહેવું ભ્રમ છે. કારણ કે રાજાના મનમાં શર્રુ-રાજ્યની અથવા 
રાજ્ય-વ્યવસ્થાની ચિંતા દુઃખના પહાડ ઉત્પન્ન કરી ઘેરાઈ રહે છે. આથી બહારથી 


છઠ્ઠું પ્રવચન ૬૧ 


સુખી દેખાતો રાજા અંદરથી એટલો જ દુઃખી હોય છે. તેને રાત્રે ઊંઘ પણ 
મહામુસીબતે આવતી હોય છે. જ્યારે આથી વિપરીત, પેલા મજૂરોને બહારથી 
તો ભારે ક્લેશ દેખાય છે, પાલખી ઊંચકવી પડે છે અને લુખ્ખો રોટલો ખાવા 
મળે છે, પરંતુ ધાબળો ઓઢીને સૂતાંની સાથે જ તેઓને ઘસઘસાટ ઊંઘ આવી 
જાય છે. આથી બંને સ્થિતિમાં - એટલે કે રાજા અને મજૂરો બંનેનાં - સુખ- 
દુઃખ સમાન જ હોય છે. આથી એક જ જન્મ છે, એમ માનવું બરાબર છે.' 

આ પક્ષનું સમાધાન ખૂબ જ સરળતાથી કરી શકાય તેમ છે. શ્રીમંતો અને 
દરિદ્રો, સશક્તો અને અશક્તોને સમાન જ સુખ-દુઃખ છે, એમ કહેવું અનુભવથી 
વિરુદ્ધ છે. રાજાને ત્યાં એક પુત્રનો જન્મ થયો અને ગરીબને ત્યાં પણ એક પુત્રનો 
જન્મ થયો. રાજાના પુત્રને ગર્ભ સમયમાં સુખ, જન્મ સમયે સુખ, આગળ 
બચપણમાં પણ સુખ, ખાનપાનના અને બીજા દરેક પ્રકારના પદાર્થો હાથમાં લઈને 
નોકરો સેવામાં ખડે પગે ઊભા હોય છે. જ્યારે આથી વિરુદ્ધ ગરીબના પુત્રને 
ગર્ભ સમયે દુઃખ, જન્મ સમયે પેટમાંથી કોઈ પથ્થરની માફક બહાર નીકળી પડે 
છે. બચપણમાં પૂરું ખાવા-પીવા મળતું નથી. અંગ ઢાંકવા પૂરતાં કપડાં પણ મળતાં 
નથી. રડી-રડીને થાકે અને ગભરાઈ જાય ત્યારે માંડ થોડું ખાવા-પીવાનું મળે 
છે. આવું જોવા મળે છે. આ સુખ-દુઃખનો ભેદ ક્યાંથી આવ્યો ? વળી બધા 
મનુષ્યોની સ્વાભાવિક ઈચ્છા હોય છે કે : “હું શ્રીમંત થાઉં, હું શ્રેઠ લોકોની 
સ્થિતિ પ્રાપ્ત કરું', આ પણ આપણે જોઈએ છીએ. આ ઇચ્છાના કારણે સંસારનો 
બધો ક્રમ ચાલી રહ્યો છે. આથી સુખ-દુઃખનો ભેદ ભ્રમ નથી, પરંતુ વાસ્તવિક 
છે, એ સિદ્ધ થાય છે. 

હવે જો સુખ-દુઃખનો ભેદ હોય અને જન્મ માત્ર એક જ છે એમ માનવામાં 
આવે તો ઈશ્વર અન્યાયી ઠરે છે. ઈશ્વરમાં અન્યાયનું આરોપણ કરવું એ આપણા 
પ્રથમ સિદ્ધાંતની વિરુદ્ધ છે. આથી જન્મ એક નહિ પરંતુ અનેક છે, એમ કહેવું 
જ બરાબર છે. એટલે કે ઈશ્વર ન્યાયકારી છે અને તે જન્મ-જન્માંતરના અપરાધ 
અનુસાર જીવોને દંડ આપે છે. એટલે કે જીવ જેટલું ભયંકર પાપ કરે છે, તેને 
એટલું જ ભયંકર દુઃખ ભોગવવું પડે છે, એમ સિદ્ધ થાય છે. 

અહીં કોઈ કોઈ એવો પૂર્વપક્ષ કે શંકા કરે છે કે, થોડો સમય એવું માની 
પણ લઈએ કે એક મનુષ્યનો જીવ પાપ કરવાના કારણે પશુની યોનિમાં ગયો. 
પરંતુ એ પશુને “મેં પાપ કર્યું હતું એટલે મને પશુનો જન્મ મળ્યો છે' એવું જ્ઞાન 
તો રહેતું નથી. તો પછી આવા જ્ઞાન વિના તેને દંડ કે શિક્ષા ભોગવવી પડે 


૬ર ઉપદેશ-મંજરી 


એ કઈ જાતની વ્યવસ્થા ? 


આનું સમાધાન એ છે કે, આ વર્તમાન જન્મમાં પણ (ઘણીવાર) આવી જ 
વ્યવસ્થા જોવા મળે છે. દુઃખ ભોગવતી વખતે દુઃખના (વાસ્તવિક) કારણનું જ્ઞાન 
(ઘણીવાર) નથી રહેતું. અઘોરીની જેમ બે પેટ કરીને ખાઈ લઈએ અને બાદમાં 
તેના લીધે કોઈ બીમારીએ શરીરને જકડી લીધું તો ત્યારે જે દુઃખ થાય છે એ 
દુઃખના કારણનું એટલે કે તેના મૂળ (વાસ્તવિક) કારણનું ભાન થતું હોય એવું 
ઘણીવાર જોવામાં નથી આવતું. આ જ રીતે સંસારમાં અન્યત્ર અનેક વ્યવસ્થાઓ 
જણાશે, જોવામાં આવશે. અસ્તુ. 

આ સંસારમાં સુખ-દુઃખના જે ભેદ જોવા મળે છે તેનું કોઈ ને કોઈ કારણ 
તો જરૂર હોવું જ જોઈએ. કારણ કે, કારણ વિના આ કાર્ય સંભવી શકે જ નહિ. 
આ સુખ-દુઃખનું કારણ પૂર્વજન્મનાં કર્મો છે. આથી શેષવત્‌ અનુમાન પ્રમાણ - 
એટલે કે કાર્યથી કરવામાં આવતા કારણના અનુમાન - દ્વારા સુખ-દુઃખ વગેરે 
ભેદોની વ્યવસ્થા બરાબર જાણી શકાય છે. 

હવે કર્મો અંગે વિચાર કરીએ તો એ પણ વિચિત્ર છે. આત્મા પર વિવિધ 
પ્રકારના સંસ્કારો હોય છે, જેના કારણે વિવિધ પ્રકારનાં માનસ કર્મો ઉત્પન્ન થાય 
છે. ઈશ્વરની એવી વ્યવસ્થા છે કે તે-તે કર્મોના યોગથી પાપ-પુણ્ય ઉત્પન્ન થવાં 
જોઈએ અને પાપ-પુણ્યો અનુસાર સુખ-દુઃખ પ્રાપ્ત થવાં જોઈએ. આ રીતે પાપ- 
પુણ્યનાં ફળ ભોગવ્યા વિના છુટકારો થતો નથી. પાપનું ફળ તો ભોગવવું જ 
પડે છે. તે ભોગવ્યા વિના કદી પણ છૂટતાં નથી. 

હવે કોઈ એમ કહે કે ઈશ્વરની ભક્તિ કરવાથી, પ્રાર્થના કરવાથી તેને દયા 
આવે છે અને પછી તે પાપનો દંડ આપતો નથી. આ પૂર્વપક્ષનું સમાધાન સરળ 
છે : ઈશ્વરની ભક્તિ કે પ્રાર્થના કરવાથી કરેલાં પાપોનો દંડ માફ થતો નથી. 
પરંતુ એ સંભવ છે કે ભવિષ્યનાં થનારાં પાપોથી જરૂર બચી શકાય છે. જો એમ 
ન હોય તો કોઈને પાપનો જરા પણ ડર ન રહે. 

હવે આ વિશે એક બીજી વાત પણ સમજવી જરૂરી છે : કોઈ એવી શંકા 
કરે કે ઈશ્વર તો સર્વજ્ઞ છે, તે આપણા મનના તમામ ભાવોને જાણે જ છે. એટલે 
કે કોની ભક્તિ પતિવ્રતા નારી જેવી છે અને કોની વેશ્યા જેવી છે, એ તો ઈશ્વર 
જાણે જ છે. આપણે મનુષ્યોને તો પ્રસંગવશ જ - કોઈ કોઈ વાર અન્ય લોકોના 
મનોભાવની ખબર પડે છે, પરંતુ ઈશ્વર તો સર્વજ્ઞ હોવાથી તે બધા લોકોના 
મનોભાવ, પાપ-પુણ્ય-વાસના અને પરમેશ્વર પ્રત્યેની ભક્તિ-ભાવના બધું જ જાણે 


છદં પ્રવચન ટ્૩ 


છે. જો પૂર્વ-સંચિત પાપોને ભોગવવાં જ પડતાં હોય અને ભક્તિ કરવા છતાંય 
ઈશ્વર દયા કરીને આપણાં પાપના દંડમાંથી આપણને છુટકારો ન અપાવતો હોય 
તો પછી મુક્તિ કઈ રીતે મળી શકે ? આવી શંકા છે. આ માટે પહેલાં એ વિચારવું 
જોઈએ કે મુક્તિ એટલે શું ? 

મુક્તિ એટલે ઈશ્વર-પ્રાપ્તિ. જીવ ઈશ્વર તરફ આકર્ષણ પામીને પરમાનંદમાં 
તલ્લીન - મગ્ન અથવા ડૂબેલો થઈ જાય, એ જ મુક્તિનું લક્ષણ છે. આ રીતે 
તલ્લીન બનતા સ્વાભાવિક જ હર્ષ અને શોકથી દૂર થઈને તેને સદાનંદની સ્થિતિ 
પ્રાપ્ત થાય છે. શોક કરવાથી ચિત્ત બગડે છે એ તો સ્પષ્ટ જ છે. પરંતુ હર્ષથી 
પણ ચિત્તમાં વિકૃતિ ઉત્પન્ન થઈ જતી હોય છે. એ સમજવા માટે એક દષ્ટાંત 
જોઈએ : કોઈ ગરીબ માણસને એકાએક એક લાખ રૂપિયા મળી જાય તો તેના 
હર્ષના વેગમાં તે કોઈ વાર પાગલ થઈ જાય છે. દરેકે એ વાત હંમેશાં યાદ રાખવી 
જોઈએ કે ઈશ્વરની ઉપાસના સિવાય બીજાં ગમે તે કર્મો કરો, પરંતુ તેથી આત્માને 
મુક્તિ મળી શકતી નથી. મુક્ત થવા માટે જે કંઈ પણ છે તે એક ઈશ્વર-પ્રાપ્તિ 
જ કારણ છે. 

કોઈ એવો પૂર્વપક્ષ કરે છે કે : જ્યારે આપણે સૃષ્ટિને અનાદિ માનતા નથી 
તો એનો મતલબ એ થયો કે આ સૃષ્ટિનો ક્યારેક તો પ્રારંભ જરૂર થયો હશે; 
અને જ્યારે સૃષ્ટિનો પ્રારંભ થયો ત્યારે યોનિ-ભેદ હતો એટલે કે વિવિધ યોનનિઓ 
હતી. હવે જો આવું માનવામાં આવે તો ઈશ્વર અન્યાયકારી ઠરશે, કારણ કે તેણે 
અમુક આત્માને પશુ વગેરેની નિમ્ન યોનિ આપી, જ્યારે અમુકને મનુષ્ય જેવી 
ઉચ્ચ યોનિ આપી. આવો ભેદ કે પક્ષપાત શા માટે ? આ શંકાનું સમાધાન આ 
મુજબ છે : કેટલાક લોકો (ખ્રિસ્તીઓ) એમ કહે છે કે પરમેશ્વરે પહેલાં સ્ત્રી- 
પુરુષનું એક યુગલ ઉત્પન્ન કર્યું. પછી સ્ત્રીએ સાપ (સર્પ દેહધારી શેતાન)ના 
કહેવાથી જ્ઞાન-વૃક્ષનું ફળ ખાધું. આથી સ્ત્રીના આ અપરાધના કારણે તે સ્ત્રી- 
પુરુષ પતિત થયાં. આ રીતે જગતમાં પાપ અને પુણ્ય ઉત્પન્ન થયાં. આવી આવી 
ગપ્પા કથાઓ કહીને આપણે આપણું સમાધાન નથી કરતા. પરંતુ સૃષ્ટિની ઉત્પત્તિ 
કેવી રીતે થઈ ? અને આ વિશે આર્ય લોકોએ શાસ્ત્રો દ્વારા સૂક્ષ્મ દૃષ્ટિએ શું 
વિચાર કર્યો છે તે જોઈએ. 

આજે સૃષ્ટિની જે સ્થિતિ છે, તેવી જ સ્થિતિ તેના આરંભમાં ન હતી. 
એટલા માટે હું વર્તમાન સૃષ્ટિને “ઉત્તર-સૃષ્ટિ' એવું નામ આપું છું અને શરૂઆતમાં 


કઝ 


જે સૃષ્ટિ ઉત્પન્ન થઈ હતી તેને “આદિ-સૃષ્ટિ' એવું નામ આપું છું, જેથી સમજવામાં 
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સરળતા રહે. 
તસ્માદ્દા પતસ્માવત્મન ઝાવાશ:ઃ સપ્મૂત: । ઝાવાશાદ્વાયુઃ । 
તાયોરમ્તિ: । ઝમ્તેરાપ: । ઝર્ભ્ય: ણૂચિવી | પૃચિવ્યા ગોષઘય: । 
રૃત્યાટ્‌ 1 
આદિ-સૃષ્ટિમાં એટલે કે સૃષ્ટિની શરૂઆતમાં ઈશ્વરે અનેક માણસો, પશુઓ, 
પક્ષીઓ વગેરે ઉત્પન્ન કર્યાં. યજુર્વેદ સંહિતા વગેરેમાં કહ્યું છે : તતો મતુષ્યા 
ઝત્તાયન્ત 1 પરંતુ આ આદિ-સૃષ્ટિમાં એટલે કે સૃષ્ટિની શરૂઆતમાં વર્તમાનમાં 
જોવા મળે છે તેવા જ્ઞાન અને કર્મના કારણે ઉત્પન્ન થતા ભેદ ન હતા. આદિ- 
સૃષ્ટિમાં ઉત્પન્ન થયેલા બધાં જ મનુષ્યોને ફક્ત આહાર-વિહાર, મૈથુન વગેરેનો 
જ ખ્યાલ હતો અને આ વિષયોમાં પણ બધાં પ્રાણી એક જેવાં અને એકરસ હતાં - 
એટલે કે તે સમયનાં મનુષ્યો અને પશુઓ વગેરેમાં કંઈ વિશેષ ભેદ ન હતો. 
આ બધાં જ જીવ-જંતુઓ પરમેશ્વરથી ઉત્પન્ન થયાં. સર્વ શરીર સર્વ જીવોના 
ભોગ માટે છે, એટલે કે ફક્ત એક જ જીવ માટે નથી. 
સત્તાઃ સોમ્યેમાઃ પ્રઝા: સવજયતનાઃ સંપ્રતિષ્યા: 1" 
તથાક્ષરત્‌ સોમ્યેમાઃ પ્રઝાઃ પ્રતાયત્તે, ર્ત્યારિ 1” 
વર્તમાનમાં જેમ અહીં નાનાં બાળકોની સ્થિતિ જોવા મળે છે (કે તેમને તેમના 
કોઈ કર્મનો દંડ મળતો નથી) અને તેમના મૃત્યુ બાદ પણ તેમને કોઈ દંડ મળતો 
નથી, તેવી જ સ્થિતિ આદિ-સૃષ્ટિમાં એટલે કે સૃષ્ટિના આરંભમાં ઉત્પન્ન થયેલાં 
સર્વ મનુષ્યોની હતી, એટલે કે તેઓ પણ એક રીતે બાલ્યાવસ્થામાં જ હતા - 
બાળકો જેવી જ બુદ્ધિ ધરાવતા હતા. તેમની ચેષ્ટાઓ “અશિષ્ટ-અપ્રતિષિદ્ધ' હતી. 
એટલે કે તેમના પર શાસન (વિધિ) અથવા 4િષેધના કોઈ નિયમો ન હતા. 
આંખોથી પોતાનું કામ કરે એટલે કે રૂપને જુએ, કાનો વડે પોતાનું કામ કરે એટલે 
કે શબ્દો સાંભળે, પગથી પોતાનું કામ કરે એટલે કે અહીં-તહીં ચાલ્યા કરે. આદિ- 
સૃષ્ટિમાં આથી વધુ કોઈ પ્રવૃત્તિ ન હતી. આવી વ્યવસ્થા આદિ-સૃષ્ટિમાં એટલે 
કે સૃષ્ટિની શરૂઆતમાં પાંચ વર્ષ રહી. ત્યાર પછી પરમાત્માએ મનુષ્યોને વેદનું 
જ્ઞાન આપ્યું. 
ઝરૂમ્‌ ર્્રમ્ત્રણ ” 
સાથાતથ્થતોડર્થાન્‌ વ્યજ્ધાસ્છાશ્વતીભ્ય: સમાભ્ય: 1“ 
હવે વેદ-જ્ઞાન થતાં પાપ-પુણ્યનું જ્ઞાન થયું અને તે પ્રમાણે મનુષ્યોમાં 
આચરણ-ભેદ થતો ગયો. પછી તો પાપ-પુણ્યની વ્યવસ્થા અનુસાર સહજ જ 


છઠ્ઠું પ્રવચન દપ 


કર્મો ઉત્પન્ન થવા લાગ્યાં. મનુષ્ય પાપના ફળરૂપે પશુયોનિમાં ગયા અને પાપભોગ 
પૂરો થતાં ફરી મનુષ્ય યોનિમાં જન્મ્યા. આદિ-સૃષ્ટિમાં એટલે કે સૃષ્ટિની શરૂઆતમાં 
પશુઓને એક વખત માનવ-જન્મ પ્રાપ્ત થયો. પછી તો આચાર-ભેદ અનુકૂળ 
પાપ-પુણ્ય અનુસાર તેઓ પણ જન્માંતરના ચક્કરમાં ફસાઈ ગયાં. 

હવે કોઈ એવી શંકા કરે કે મનુષ્યમાં પાપ-વાસના જ શા માટે જન્મી? 
તો એનું એટલું જ સમાધાન છે કે, પરમાત્માએ મનુષ્યોને (કર્મ કરવામાં) સ્વતંત્રતા 
આપી છે અને તે સ્વતંત્રતાનાં જે કંઈ પરિણામ આવશે તેને પણ સ્વીકાર કરવાં 
રહ્યાં એટલે કે ભોગવવાં રહ્યાં. સુખનાં તમામ સાધનો હોય પણ જો સ્વતંત્રતા 
ન હોય, તો તેવી સ્થિતિ દુઃખ-મિશ્રિત બની રહે છે, જે સહન કરવી ભારે થઈ 
પડે છે. આથી પાપ-વાસના છે એ આપણી સ્વતંત્રતાનો વિકાર છે. તેને માટે 
ઈશ્વરને દોષ આપી શકાય નહિ. 

કેટલાક લોકો (ખ્રિસ્તીઓ અને મુસલમાનો) એમ માને છે કે દુઃખ-વિશેષ 
દેશ નરક છે અને સુખ-વિશેષ દેશ સ્વર્ગ છે અને એ બંને પ્રકારના પ્રદેશોમાં 
જગતના પ્રલય વખતે એટલે કે એક ચોક્કસ દિવસે (કયામતના દિવસે) મનુષ્યનાં 
પાપ-પુણ્ય પ્રમાણે ઈશ્વર ન્યાય કરી તેને અનંત કાળ સુધી સુખ કે દુઃખમાં રાખશે. 
પરંતુ આવી વાત કરવાથી તો ઈશ્વર અન્યાયકારી ઠરશે. ઈશ્વરના ન્યાયનો આવો 
અવરોધ કે રુકાવટ ન હોઈ શકે. તેની ન્યાય-વ્યવસ્થા તો હર પળ ચાલુ જ રહે 
છે અને સૌને પોતપોતાનાં પાપ-પુણ્ય અનુસાર સારા-ખરાબ જન્મો એટલે કે 
યોનિઓ મળ્યા કરે છે. 

પાપ-પુણ્ય માત્ર માનવ-જન્મમાં જ થાય છે. પશુ વગેરેના જન્મમાં માત્ર 
ભોગ હોય છે, નવાં પાપ-પુણ્ય સંપાદિત થતાં નથી. 

કોઈ એવી શંકા કરે કે મનુષ્ય-જન્મ ફક્ત એક જ વખત મળે છે કે 
અનેકવાર મળે છે ? તો તેનો ઉત્તર એ છે કે, મનુષ્ય જન્મ અનેકવાર મળે છે. 

મૃત્યુ એટલે જીવ અને શરીરનો વિયોગ થવો, એ પહેલાં કહેવાઈ ગયું છે. તો 
આ મૃત્યુ કેવી રીતે આવે છે ? આ વિશે કેટલાક લોકોનું કહેવું છે કે, ગરુડપુરાણમાં 
કહ્યા મુજબ મનુષ્યના પ્રાણ હરવા માટે યમના દૂતો આવે છે. આ યમદૂતોનાં મોઢાં 
દરવાજા જેવડાં મોટાં અને શરીર પહાડ જેવડાં વિશાળ હોય છે. આ વર્ણન બિલકુલ 
અતિશયોક્તિપૂર્ણ છે. નિરુક્તમાં અંતરિક્ષ કાંડ છે , જેમાં વાયુનાં “યમરાજ, “ધર્મરાજ' 
એવાં નામ આપવામાં આવ્યાં છે : ચમ વૈવસ્વતો રેવો વસ્તવેવ છર્‌ સ્થિત: । આથી 
જીવ યમ તરફ જાય છે એટલે કે પહેલાં વાયુમાં અને વાયુ દ્વારા અન્ય યોનિમાં તેનો 


૬ ઉપદેશ-મંજરી 


પ્રવેશ થાય છે, એમ સમજવું જોઈએ. અસ્તુ. મારા આવા ઉપદેશથી કે મૃત્યુ બાદ 
જીવ વાયુમાં ભળે છે - ગતિ કરે છે (અને મૃત્યુ સમયે યમદૂતો લેવા આવે છે, એ 
વાત જૂઠી છે) “કટ્ટહા' લોકોને (મૃતકના નામે પિંડદાન વગેરે કરાવીને દાન-દક્ષિણા 
વગેરે લેનારા લોકો કે જેઓને ઉત્તર ભારતમાં “મહાબ્રાહ્મણ' પણ કહેવામાં આવે છે, 
તેઓને) નુક્સાન થશે, પરંતુ વિદ્દાનોને શું નુકસાન થવાનું છે ? (એટલે કે વિદ્ાનોને 
તો કશુંય નુક્સાન થવાનું નથી.) 

કોઈ કોઈ તો એમ પણ કહે કે ભાઈ, જીવ (પ્રાણ) લઈ લો પણ જીવિકા 
ન છીનવો. મારા ભાષણથી ગરુડપુરાણ વગેરે ગ્રંથો પ્રત્યે લોકોમાં અશ્રદ્ધા જાગશે. 
આથી સ્વાભાવિક જ છે કે એ મહાબ્રાહ્મણોના ધંધામાં કડાકો બોલશે, જેનું પાપ 
મને લાગશે. પરંતુ ભાઈઓ, મને તેનો કોઈ ડર નથી. કારણ કે રાજા દુષ્ટોને 
શિક્ષા કરે છે, (પરંતુ તેથી તેને પાપ નથી લાગતું.) એ જ રીતે મારાં વચનોથી - 
મારા ભાષણથી દુષ્ટ લોકોનો ધંધો ભાંગી જાય તો તેમાં મને કઈ રીતે પાપ લાગવાનું 
છે ? બ્રાહ્મણો એટલે કે વિદ્દાન આર્યોને અધ્યાપન અને યજ્ઞ કરાવવાનો અધિકાર 
છે. સ્વાર્થ સાધવા માટે કટ્ટહાપણાનો (મૃતકની પિંડદાન વગેરે વિધિઓ કરાવવાનો) 
ધંધો કરવો અથવા જન્મપત્રિકા બનાવીને પોતે જ શનિ બનીને લોકોને નડતરરૂપ 
બનવું અને આવાં આવાં દુષ્ટ કર્મોથી જીવનનિર્વાહ કરવો - આ બધાં પાપ આજના 
બ્રાહ્મણોના માથે છે. જરા વિચાર તો કરો કે સંપૂર્ણ મહાભારતમાં જન્મપત્રિકાનો 
ક્યાંય ઉલ્લેખ કરવામાં આવ્યો નથી. આથી સિદ્ધ થાય છે કે ફલિત જ્યોતિષનું 
મૂળ આર્ય-વિદ્યામાં ક્યાંય નથી, એ સ્પષ્ટ છે. 

મૃત્યુ સમયે યમદૂત જીવને લઈ જાય છે, તેનો આશય એવો સમજવો જોઈએ 
કે વાયુ જીવને હરી જાય છે. અસ્તુ. વાયુ જીવનું હરણ કરે છે અને પછી તેનો 
પુનર્જન્મ થાય છે. આ રીતે ઈશ્વરી નિયમ-વ્યવસ્થા દ્વારા આ બધું સ્વાભાવિક 
ચાલ્યા કરે છે. આમાં વૈતરણી નદી, ગાયનું પૂછડું પકડવું વગેરે જેવા પાખંડમતને 
સ્થાન જ ક્યાં છે ? (એટલે કે વેદ વગેરે સત્યશાસ્ત્રોમાં આ પ્રકારની મિથ્યા વાતોનો 
ક્યાંય ઉલ્લેખ જોવા મળતો નથી. ચોરાસી લાખ યોનિઓ છે કે તેથી ન્યૂન કે 
અધિક છે, એ ગપોડ-કથાનું વર્ણન કરવાની પણ કોઈ જરૂર નથી. ગણિતશાસ્ત્રીઓ 
જગતમાં કુલ કેટલી યોનિઓ છે એની તપાસ કરીને [હિસાબ લગાવે ! 

વિદ્ધાસો હિ રેવા: “ જતં વે મનુષ્યાળામાનન્સ: સ "તો 
મનુષ્યમન્થર્વાળામાનન્ર: શ્રોત્રિયસ્ય ત્તાવામદતસ્યેત્યારિ... 115” 


ન્‌ 


જેનાં પાપ-પુણ્ય સમાન હોય છે તેને માનવ-જન્મ પ્રાપ્ત થાય છે. જેની 


છદં પ્રવચન ૬૪૭ 


માનસિક સ્થિતિ સાત્વિક હોય છે તેને દેવ યોનિ પ્રાપ્ત થાય છે. જેનાં પાપનો 
આતિરેક હોય છે તેને તિર્યગ્‌ એટલે કે પશુ-પ્રાણીની યોનિ પ્રાપ્ત થાય છે. પરંતુ 
જ્યારે પાપ કરતાં પુણ્ય વધુ હોય ત્યારે, અથવા પુણ્ય કરતાં પાપ વધુ હોય 
તો તેને (પાપનાં ફળને) ભોગવીને જ્યારે પાપ-પુણ્ય સમાન થઈ જાય ત્યારે માનવ- 
જન્મ મળે છે. આ રીતે ઈશ્વરે પાપ-પુણ્યના આધારે સંપૂર્ણ વ્યવસ્થા નિર્ધારિત 
કરી છે, અને આ જ વ્યવસ્થા બરાબર છે. આ રીતે આદિ-સૃષ્ટિ એટલે કે સૃષ્ટિની 
પ્રારંભિક અવસ્થા વિશે આપણે થોડો વિચાર કર્યો. 

હવે કોઈ એવી શંકા કરે કે જ્યારે તમારા મત મુજબ પૂર્વે કરેલાં પાપકર્મોનો 
દંડ ભોગવ્યા વિના જીવને છૂટકો જ નથી, તો પછી તમારા મતે પશ્ચાત્તાપનો 
તો કોઈ અર્થ જ ન રહ્યો ? તો તેનો ઉત્તર એ છે કે પશ્ચાત્તાપથી કરેલાં પાપનો 
નાશ થતો નથી, પરંતુ ભવિષ્યમાં પાપ કરવાની પ્રવૃત્તિ બંધ થઈ જાય છે, એટલે 
કે આગળ જે પાપકર્મો થઈ શકતાં હતાં તેનાથી બચી શકાય છે. 

જુત્વા પાપં હિં સંતપ્ય તસ્તાત્‌ પાપાત્‌ પ્રમુસ્યતે । 
સૈવં જુર્યા પુનસિત્તિ ગિવૃત્ત્યા પૂયતે તુ સ: ॥" 

ભલે ને ગમે તેટલું પ્રાયશ્ચિત્ત કરવામાં આવે તોપણ કરેલાં પાપ તો ભોગવવાં 
જ પડશે. આનું દષ્ટાંત : જેમ કે કોઈ કૂવામાં પડે અને તેના હાથ-પગ ભાંગી 
જાય પછી તે ગમે તેટલો પસ્તાવો કરે તોપણ હાથ-પગ ભાંગ્યા તે તો ભાંગ્યા 
જ, તેનું દુઃખ તો ભોગવ્યે જ છૂટકો. હા, એટલું ખરું કે ભવિષ્યમાં તે સાવચેત 
રહેશે અને કૂવામાં ન પડે એવી રીતે ચેતીને ચાલશે. 

હવે પાપોનું ફળ શોક છે અને પુણ્યનું ફળ હર્ષ છે. તેથી પાપ-પુણ્ય ભોગવવા 
માટે દેશ, કાળ, વસ્તુ - એ સાધનો તો હોવાં જ જોઈએ. આ નિમિત્તો કે સાધનો 
વિના ભોગ શી રીતે થઈ શકે ? અને જો ભોગ ન થઈ શકે તો આનંદની પ્રાપ્તિ 
પણ ક્યાંથી થઈ શકે ? 

આ વિશે કોઈ એમ કહે કે મુક્તિ-કાળમાં શરીર (ન હોવાથી જીવ સુખ 
કેવી રીતે ભોગવી શકે ? તો આનો ઉત્તર એ છે કે) મુક્ત જીવને સર્વજ્ઞ પરમેશ્વરનું 
જ્ઞાન હોવાથી તે પરમેશ્વરને જ પ્રાપ્ત થાય છે. હવે એક પરમેશ્વર જ તેનો આધાર 
રહ્યો, અને પછી એવા પરમાનંદના સમયે શરીરનું કોઈ પ્રયોજન રહેતું નથી. 
શરીર એટલે ભોગાયતન - ભોગ ભોગવવાનું સ્થાન, ભોગભૂમિ, જે આ જગતમાં 
પાપ-પુણ્ય ભોગવવાનું સાધન છે. મુક્તાવસ્થામાં આ શરીરનો સંબંધ રહેતો નથી. 

હવે, ફરીને મુક્ત-જીવનું જ્ઞાન કેવું હોય છે, તેનો વિચાર કરીએ. 


૮ ઉપદેશ-મંજરી 


કોઈ એવી શંકા કરે કે આ જન્મમાં જીવને પૂર્વજન્મનું વિસ્મરણ થઈ જાય 
છે, તેથી સદાને માટે જીવને પૂર્વજન્મનું જ્ઞાન નહે થાય. જે જ્ઞાનનું નિમિત્ત છૂટી 
જાય છે, તો એ જ્ઞાનનું પણ વિસ્મરણ થઈ જાય છે : ચુમઘર્‌ સાનાનુત્પત્તિ્યનસો 
સ્પ 1'* પરંતુ આ બધી વાતો અમુક્ત (બંધનમાં રહેલા) આત્માને લાગુ પડે 
છે. પરંતુ જેને ધનંજય વાયુનું જ્ઞાન થયું છે અને જેનો આત્મા તેમાં સંચાર કરી 
શકે છે, જેના આત્મામાંથી પૂર્વજન્મના સંસ્કારો છૂટી ગયા છે, જેના આત્મામાં 
કાયમી શાંતિ ઉત્પન્ન થઈ ગઈ છે, જેના આત્માને અત્યંત પવિત્રતા, સ્થિરતા, 
જ્ઞાન-ઉન્નતિની ઓળખ થઈ ચૂકી છે, અને જેની દષ્ટિ અને મનોવૃત્તિને જ્ઞાન- 
સુખ વિના અન્ય સુખનો ખ્યાલ નથી - એવા યોગીને પરમાનંદની પ્રાપ્તિ થાય 
છે. આવા મુક્ત પુરુષને દેશ, કાળ અને વસ્તુનું યુગપત્‌ (એકી સાથે) જ્ઞાન થાય 
છે. તેમને યુગપત્‌ જ્ઞાનનો કોઈ અવરોધ નથી. આનું દષ્ટાંત : જેમ કીડીને સાકરનો 
એક કણ મળે તો તે તેને લઈ જવા મથે છે, પરંતુ જો તેને સાકરનો આખો 
ગાંગડો જ મળી જાય તો તે એ ગાંગડાના સ્થાને જ વળગી પડે છે. પરમાનંદની 
પ્રાપ્તિ થતાં યોગીઓના આત્માની સ્થિતિ પણ કંઈ આવી જ બને છે. 


ત્‌ 


સંદભ : 

૧. સંવત ૧૯૩૧ અષાઢ સુદ ૧૪, શનિવાર. 

૨. ચજુર્વેદ રપ.૨૧ 

૩. તૈત્તિરીય ઉપતિષદ્‌, બ્રહ્માનંદ વલ્લી, ૧ 

૪. યજુર્વેદ સંહિતાના ૩૧મા અધ્યાયમાં સાધ્યા ત્ર્ષયશ્ત્ર પાઠ છે. ત્તતો મનુષ્યા 


ઝગાયન્ત । - આ મુજબનો પાઠ શતપથ બ્રાહ્મણ (૧૪.૪.૨ર.૫)માં જોવા મળે છે. 
છાંદોગ્ય ઉપનિષદ ૬.૮.૪ 

તુલના કરો : 'તથાક્ષરદ્િવધા: સોમ્ય ભાવાઃ પ્રગાયત્તે...' - મુંડડોપનિષદ્‌ ૨.૧.૧ 
યજુર્વેદ : ૪૦.૧૭ 

યજુર્વેદ : ૪૦.૮ 

શતપથ બ્રાહ્મણ ૩.૭.૩.૧૦ 

૧૦. દ્રષ્ટવ્ય : તેત્તિરીય ઉપનિષદ, બ્રહ્માનંદ વલ્લી ૮ 

૧૧. મનુસ્મૃતિ ૧૧.ર૩૦ 

૧ર. ન્યાય દર્શન ૧.૧.૧૬ 


“૯ ૪ 


કો 


સાતમું પ્રવચન 


યજ્ઞ અને સંસ્કાર 


સ્વામી દયાનંદ સરસ્વતીએ વિજ્ઞાપન અનુસાર બુધવાર 
પેઠમાં ભિડેના વાડેમાં ૨૦ જુલાઈ'ના રોજ રાતે આઠ 
વાગ્યે યજ્ઞ અને સંસ્કાર વિષય પર આપેલા વ્યાખ્યાનનો 
સારાંશ : 


ઝોરૂમ્‌ ઘો: શાસ્તિસ્ત્તરિક્ષણડ શાસ્તિઃ પૂથિવી જ્ઞાસ્તિરાપઃ 
સાસ્તિસેષઘવ: જઞાસ્તિ: | વનસ્પતય: શાસ્તિવિશ્ને રેવા: શાસ્તિર્બણા 
જાસ્તિ: સર્વછશાસ્તિ: શાસ્તિસ્વ શાસ્તિ: સા મા જાસ્તિસિધિ ॥* 
(આ મંત્ર બોલીને સ્વામીજીએ વ્યાખ્યાનનો આરંભ કર્યો.) 
યજ્ઞ અને સંસ્કાર શું છે ? એનો આજે વિચાર કરવાનો છે. 
પહેલાં યજ્ઞ વિશે વિચારીએ. યજ્ઞનો અર્થ શું છે ? યજ્ઞનાં સાધનો કયાં કયાં 
છે ? એની કૃતિ - ક્રિયા કેવી છે ? એનાં ફળ શું મળે છે ? - આવા જે પ્રશ્નો 
ઉદ્દભવે છે તેના જવાબ હું ક્રમશઃ આપું છું. 
“યજ્ઞ' શબ્દના ત્રણ અર્થ છે : ૧. દેવપૂજા, ૨. સંગતિકરણ અને ૩. દાન. 
૧. પ્રથમ અર્થ દેવપૂજા અંગે વિગતે વિચાર કરીએ : ફક્ત “વેદ' પદનો 
મૂળ અર્થ દ્યોતક એટલે કે પ્રકાશ-સ્વરૂપ થાય છે અને વેદમંત્રોની પણ એક સંજ્ઞા 
'દેવ' છે, કારણ કે તેના કારણે વિદ્યાઓનું ધોતન અથવા પ્રકાશ થાય છે. આ 
યજ્ઞ કર્મકાંડનો વિષય છે. યજ્ઞમાં અગ્નિહોત્રથી અશ્વમેધ સુધીનો સમાવેશ થાય 
છે. “દેવ' શબ્દનો અર્થ પરમાત્મા પણ થાય છે, કારણ કે તેણે વેદ એટલે કે 
જ્ઞાનનો પ્રકાશ કર્યો છે અને સૂર્ય આદિ જડ પદાર્થોનો પણ પ્રકાશ કર્યો છે. 'દેવ' 
એટલે વિદ્ઘાન એવો અર્થ પણ થાય છે, કારણ કે શતપથ બ્રાહ્મણ નામના ગ્રંથમાં 


વિદ્ધાંસો હિં રેવા: કહેવામાં આવ્યું છે. “પૂજા' શબ્દનો અર્થ સત્કાર થાય છે. 


૭૦ ઉપદેશ-મંજરી 


પિતમિર્શ્રા... 1: પૂગિતોડતિથિ: 1 પૂત્તિતો ૫૪: ડત્યારિ । 


ન્ડ 


આમ, દેવપૂજા - દેવની પૂજા એમ કહેવાથી પરમાત્માનો સત્કાર એવો અર્થ 
થાય છે. ચેતન પદાર્થોનો સત્કાર સંભવ છે. જડ પદાર્થોનો એટલે કે મૂર્તિઓનો 
સત્કાર સંભવ નથી. મુખ્યત્વે વેદમંત્રોના પઠનથી ઈશ્વરનો સત્કાર થાય છે. આથી 
પ્રાચીન આર્યોએ હોમ કરતી વખતે મંત્રોની ગોઠવણ કરી છે. આ જ રીતે 
યજ્ઞશાળાને 'દેવાયતન' અથવા 'દેવાલય' એવું નામ આપવામાં આવ્યું છે. 
મહાભારતમાં કહ્યું છે : તસ્માત્‌ સર્વમતં વ્રણ સિત્યં યસે પ્રતિષ્ઠ્તિમ્‌ [' એટલા 
માટે બ્રહ્મયજ્ઞ એટલે કે વેદાધ્યયન પણ પાંચ મહાયજ્ઞોમાંનો એક યજ્ઞ છે. 


સ્વાધ્યાવેનાર્સ્તવેતર્ષીન્‌ ફોમેરેવાન્‌ યથાવિધિ [* આ કથનથી કોઈ અર્વાચીન 


કિ 


દેવાલય એટલે કે મંદિરો એવું ન સમજે, કારણ કે દેવાલયનો અર્થ તો યજ્ઞશાળા 
જ થાય છે. 

૨. હવે યજ્ઞનો બીજો અર્થ છે સંગતિકરણ : એટલે કે અત્યંત પ્રીતિપૂર્વક - 
પ્રેમપૂર્વક દેવતાઓનું ધ્યાન, દેવતાઓનો વિચાર તથા એ જ રીતે સત્પુરુષોનો 
સંગ કરવો, તેને પણ “યજ્ઞ' કહેવામાં આવે છે. 

૩. ત્રીજો અર્થ છે દાન : વિદ્યાદાન સિવાયનાં દાન તો દાન નથી. માત્ર 
વિદ્યાનું દાન એ જ સાચું દાન છે. અન્ન, વસ્ત્ર વગેરેનું દાન તો વિદ્યાદાનમાં 
સહાયક છે. આથી તેને પણ દાન તો કહી શકાય, પરંતુ વિધાદાન એ 
અક્ષયદાન છે. 

હવે યજ્ઞ કરવાથી શું ફળ મળે છે, તેના વિશે વિચાર કરીએ : વેદોમાં 
યજ્ઞનો રૂઢ અર્થ વેદીમાં લાકડાં, ઘી વગેરેનું દહન કરવું એવો છે. તો અહીં એવી 
શંકા જાગે છે કે આ લાકડાં, ઘી વગેરે દ્રવ્યોને વ્યર્થમાં શા માટે બાળવાં જોઈએ ? 
આ શંકાનું સમાધાન આ મુજબ છે : 

શતપથ બ્રાહ્મણમાં કહ્યું છે : અનતાયે યજ્ઞો ભવતીત્તિ ' હોમ એટલે કે હવન 
કરવાથી પુષ્ટિ એટલે કે શરીરની દઢતા, વર્ધન એટલે કે વૃદ્ધિ - વેશધ, સુગંધ- 
પ્રસાર અને આરોગ્ય - આ ચારની પ્રાપ્તિ થાય છે. આ લાભ વિધિપૂર્વક હવન 
કરવામાં આવે તો જ મળે છે. કહ્યું છે : સંસ્નૃત્તં ઇવિઃ દોતવ્વમિતતિ 1 - હોમ 
યોગ્ય રીતે - વિધિપૂર્વક કરવો જોઈએ. એકી સાથે એક મણ ઘી સળગાવી નાખીએ 
કે ચમચી ચમચી લઈને એક મણ ઘી એક વર્ષ સુધી સળગાવતાં રહીએ તોપણ 
હોમ થશે નહિ. વળી કોઈ કોઈ એમ કહે છે કે હોમ કરવો એટલે દેવતા માટે 
ત્યાગ કરવો છે અને દેવતાઓ યલજ્ઞ-પ્રદેશમાં આવીને સુગંધ લે છે, માટે હવન 
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કરવો જોઈએ. પરંતુ આમ કહેવું પણ બરાબર નથી. શું (પૌરાણિકોએ જે પ્રકારના 
દેવલોકની કલ્પના કરી છે એ) દેવલોકમાં સુગંધની ઊણપ છે કે દેવતાઓ આપણાં 
ક્રુદ્ર હવિ-દ્રવ્યોની આશા રાખે? 


આ જ રીતે કોઈ કોઈ એમ કહે છે કે શ્રાદ્ધ જેવા પ્રસંગોએ પિતૃઓ આવે 
છે અને જો તેઓને શ્રાદ્ધનું અન્ન અને તર્પણ માટેનું પાણી આપવામાં ન આવે 
તો તેઓ ભૂખ્યા-તરસ્યા રહે છે. તો શું તેઓ (આપણા અન્ન વિના) ભૂખે મરશે ? 
અને શું પિતૃલોકમાં ગરીબીએ આંટો લઈ લીધો છે ? સારાંશ એ છે કે આવું 
સમજવું કે વિચારવું એ ઠીક નથી; કારણ કે દેવલોક કે પિતૃલોકમાં કોઈ વાતની 
કમી નથી. માટે હોમ-હવન તેઓના ઉદ્દેશ્યથી કર્તવ્ય નથી, પરંતુ હોમ-હવન 
કરવાથી વરસાદ સારો થાય છે અને હવા શુદ્ધ થાય છે. તેથી હોમ કરવો જોઈએ. 
કારણ કે સ્વાસ્થ્ય અને બુદ્ધિની પવિત્રતાનો આધાર હવા, પાણી વગેરે જ છે. 
એક દાખલો સાંભળો : અત્યારે પંઢરપુરમાં ભયંકર કૉલેરા ફાટી નીકળ્યો છે, જેનું 
કારણ ત્યાંનું બગડી ગયેલું હવામાન છે. હરદ્દારમાં એક વખતે મેળો ભરાયેલો. 
ત્યાં હવામાન દૂષિત થવાથી હજારો લોકો મરણને શરણ થયા હતા. આપણી 
ચારે તરફ ઘૂમી રહેલી હવા જીવનનો આધાર છે. હવા દ્વારા આંતરિક કાર્ય બહુ 
જ સુંદર રીતે ચાલે એ માટે બહારની હવા શુદ્ધ રહેવી જોઈએ. આપણી ચારે 
તરફ રહેલી હવાની શુદ્ધિ માટે યજ્ઞકુંડમાં ઘી જેવા પૌષ્ટિક પદાર્થો, કસ્તુરી અને 
કેસર જેવાં સુગંધિત દ્રવ્યો વડે હવન કરવો જોઈએ. સુગંધિત દ્રવ્યો સળગવાથી 
આપણી આજુબાજુની હવામાં રહેલી દુર્ગધનો નાશ થાય છે. આ હવનના કારણે 
જે સુગંધ ઉત્પન્ન થાય છે તે સુગંધથી હવામાં રહેલા દુષ્ટ દોષોનો - અશુદ્ધિઓનો 
નાશ થઈ જાય છે, જેથી આરોગ્ય ઉત્પન્ન થાય છે. 

કેટલાક આધુનિક લોકો એવી શંકા કરે છે કે પદાર્થોને સળગાવવાથી તેનું 
પૃથક્કરણ થાય છે અને તેના ગુણ નાશ પામે છે, તો પછી હવનથી આરોગ્ય 
કેવી રીતે પ્રાપ્ત થઈ શકે ? આ વિશે મારો પ્રથમ ઉત્તર એ છે કે દરેક પદાર્થમાં 
સ્વાભાવિક અને સંયોગજન્ય એમ બે પ્રકારના ગુણ હોય છે. તેમાં જે સ્વાભાવિક 
ગુણ હોય છે તેનો નાશ કદી પણ થતો નથી. હા, સંયોગજન્ય ગુણનો નાશ 
સંભવ છે. જો પદાર્થોમાં સ્વાભાવિક ગુણ માનવામાં ન આવે તો પછી તેના 
સમુદાયમાં ગુણ ક્યાંથી આવશે ? એક દષ્ટાંતથી સમજીએ : તલના એક દાણામાંથી 
થોડુંક તેલ નીકળે છે, એટલા માટે તલના ઢગલામાંથી ઘણું તેલ નીકળે છે. પાણીના 
એક પરમાણુમાં શીતળતા છે, તેથી પરમાણુના સમુદાયરૂપ જળનો શીતળતા 


૭૨ ઉપદેશ-મંજરી 


સ્વાભાવિક ધર્મ છે. એવી જ રીતે સુગંધિત પદાર્થોનો સ્વાભાવિક ગુણ સુગંધ 
છે, જે સળગાવવાથી ફેલાય છે; તેનો નાશ નથી થતો. 

બીજું : સુગંધિત પદાર્થને બાળવાથી દુર્ગંધનો નાશ થાય છે, જે પ્રત્યક્ષ જોવામાં 
આવે છે. 

ત્રીજું : જયારે આપણે અર્ક કાઢીએ છીએ, ત્યારે જેવું દ્રવ્ય હોય છે તેવા 


જ 


ગુણવાળો જ અર્ક નીકળે છે. અર્ક એટલે આસવ, સત્ત્વ, અત્તર વગેરે દ્રવ્ય. 
અગ્નિના પરમાણુમાં (શોધક) ગુણ છે. જ્યારે તે અગ્નિના પરમાણુ અત્યંત 


ક: મ. 


સૂક્ષ્મ થઈને મેઘમંડળ સુધી વિસ્તરે છે ત્યારે તેના દ્વારા હવાની શુદ્ધિ થાય છે. 

હવે કોઈ એવી શંકા કરે કે હોમ તો એક નાનકડી ક્રિયા છે, તેનાથી બ્રહ્માંડના 
વાયુની - આપણી ચારે તરફ રહેલી હવાની - શુદ્ધિ કેવી રીતે થઈ શકે ? શું 
દરિયામાં એક ચમચી કસ્તુરી નાખવાથી આખો દરિયો સુગંધી અને શુદ્ધ થઈ જશે ? 
આનો ઉત્તર એ છે કે સો ઘડા રાઈતામાં (કે દાળમાં) થોડીક જ હિંગનો વઘાર 
દેવાથી તેમાં (સુગંધ અને) સ્વાદ પ્રસરી જાય છે, જેનો આપણને પ્રત્યક્ષ અનુભવ 
છે. જેવી આ સાબિતી છે, તેવી જ યજ્ઞની પણ છે. 

જો કોઈ એમ કહે કે આપણે હોમ તો અહીં કરીએ પરંતુ તેનું અમેરિકામાં 
પરિણામ કેવી રીતે મળે ? તો તેનું સમાધાન એ છે કે, હવા દ્વારા શુદ્ધિ સર્વત્ર 
પ્રસરે છે; પ્રસરવું એ હવાનો ધર્મ છે. વળી જો દરેક વ્યક્તિ પોતપોતાના ઘરમાં 
આર્ય-પદ્ધતિ અનુસાર યજ્ઞ કરે તો આવી શંકા જ ઉત્પન્ન નહિ થાય. પહેલાં 
આર્ય લોકોમાં એવો સામાજિક નિયમ હતો કે પ્રત્યેક મનુષ્ય સવારે સ્નાન કરીને 
બાર આહુતિઓ આપતો હતો. કારણ કે સવારમાં મળ-મૂત્ર વગેરેથી જે દુર્ગંધ 
ઉત્પન્ન થતી હતી તે સવારના આ હવનથી દૂર થઈ જતી હતી. અને એ જ 
રીતે સાંજે હવન કરવાથી દિવસભરની ભેગી થયેલી દુર્ગંધ દૂર થઈ જતી હતી 
અને આખી રાત નિર્મળ અને શુદ્ધ હવા મળતી હતી. પ્રાચીન આર્યો ખૂબ જ 
બુદ્ધિશાળી - વિવેકી હતા, તેમાં જરા પણ શંકાને સ્થાન નથી. આ ઉપરાંત અમાસ 
અને પૂનમના દિવસે તો સમસ્ત ભરતખંડમાં - દેશભરમાં હોમ થતો હતો. આમ 
ભરતખંડમાં હવાની શુદ્ધિ માટે કેટલાં બધાં સાધનો ઉપલબ્ધ હતાં ? આ બાબતોનો 
વિચાર કરવાથી “આ હોમ બહુ નાનકડી ક્રિયા છે' - એવી કોઈને પણ શંકા 
રહેશે નહિ. હવા શુદ્ધ રહેવાથી વરસાદનું પાણી પણ શુદ્ધ વરસે છે. વરસાદ 
અને હવાનો ખૂબ જ ગાઢ સંબંધ છે અને બધા દેશોમાં પાણીનો સ્રોત વરસાદ 
જ હોય છે. 
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પાણી અને હવા સ્વચ્છ રહેવાથી વૃક્ષોનાં ફૂલ, ફળ, રસ વગેરે પણ ખૂબ 
જ શુદ્ધ અને પુષ્ટિકારક બને છે. એ જ રીતે અન્ન વગેરે સર્વ દ્રવ્યો પણ શુદ્ધ 
અને પુષ્ટિકારક બને છે. આથી શરીર સ્વસ્થ રહે છે અને અન્નથી બળની વૃદ્ધિ 
થાય છે. અહીં આ પ્રસંગે પ્રાચીન આર્યોના શૌર્યની પ્રશંસાનું વર્ણન કરવાની કોઈ 
જરૂર જણાતી નથી. હવા અને પાણીની દુર્ગંધ - અશુદ્ધિ દૂર થવાથી અને તેમાં 
શુદ્ધિ, પુષ્ટિવર્ધન વગેરે ગુણોની વૃદ્ધિ થવાથી સંપૂર્ણ ચરાચરને સુખ મળે છે. માટે 
જ કહ્યું છે : સ્વર્મવ્ામો યત્તેત, સર્ત્રવામ રતિ શેષ: 1 

જો કોઈ એમ કહે કે હોમ-હવન વડે પરમેશ્વરની સેવા કઈ રીતે થાય છે, 
તો તેણે વિચારવું જોઈએ કે સેવાનો અર્થ પ્રિય આચરણ થાય છે. પરમેશ્વરની 
સેવા કરવી એટલે તેને જે પ્રિય છે તેવું આચરણ કરવું. એમ કરવાથી તે પરમેશ્વર 
ન્યાયકારી હોવાથી તેના દ્વારા આપણા પર યોગ્ય પ્રતિ-ઉપકાર થાય છે, એવો 
એક નિયમ જ છે. “સ્વર્ગ એટલે સુખ-વિશેષ અથવા વિદ્યા; અને “નરક' એટલે 
દુઃખ-વિશેષ અથવા અવિદ્યા. વિદ્યા વડે સ્વર્ગ-પ્રાપ્તિ અને બુદ્ધની વૃદ્ધે થાય 
છે. બુદ્ધિ-વર્ધન માટે શારીરિક દઢતા હોવી જરૂરી છે અને શરીરની દઢતા શુદ્ધ 
હવા, શુદ્ધ પાણી અને શુદ્ધ અન્ન વિના કેવી રીતે પ્રાપ્ત થઈ શકે ? હોમ-હવનથી 
હવા શુદ્ધ થાય છે અને તેથી સુવૃષ્ટિ - શુદ્ધ પાણી સાથે સારો વરસાદ થાય 


ન 


છે. તેથી શરીર નીરોગી બને છે, બુદ્ધિ પવિત્ર થાય છે અને વિદ્યા પ્રાપ્ત થાય 
છે. એટલે કે સ્વર્ગ-પ્રાપ્તિ - સુખ-પ્રાપ્તિ થાય છે. 

કોઈ એવી પણ શંકા કરે છે કે જો હવન હવાની શુદ્ધિ માટે જ કરવામાં 
આવતો હોય તો તેમાં વેદમંત્રો બોલવાની શી જરૂર છે ? અને હવન માટે અમુક 
પ્રકારની ઈંટો ગોઠવીને ખાસ આકારની જ વેદી બનાવવી એવી વિશેષ પ્રકારની 
યોજના પણ શા માટે કરવી જોઈએ ? આ શંકાનું સમાધાન એ છે કે જો વિશેષ 
પ્રકારની યોજના અનુસાર કોઈ પણ વાત કરવામાં ન આવે તો તેનાથી વિશેષ 
કાર્ય નિયમિત કે ધારેલા સમયે સંપન્ન થઈ શકતું નથી. એટલા માટે ગણિતના 
માપથી કાચી ઈંટોની ચાર આંગળ નીચે અને સોળ આંગળ ઊંચી વેદી બનાવીને, 
તેમાં પ્રમાણસરનાં સાધનો લઈને ઘી વગેરે હોમ-દ્રવ્યો વડે હવન કરવાથી ઓછા 
ખર્ચમાં અતિશય ઉષ્ણતા પેદા થાય છે અને ઉષ્ણતાના કારણે હવાની શુદ્ધિ થઈ 
જળના પરમાણુઓ હવામાં ઊડી જાય છે અને એ ઉપ્ણતાના કારણે હવાનું ઘર્ષણ 
થવાથી વીજળી અને મેઘમંડળમાં ગર્જના ઉત્પન્ન થાય છે. આ રીતે હવનની 
વિશેષ યોજનાના કારણે વિશેષ ઉષ્ણતા પેદા થઈને વિશેષ વૃષ્ટિ ઉત્પન્ન 
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થાય છે. મેઘગર્જનાને “ઇન્દ્ર-૧જ-સંઘાતજન્ય શબ્દ' કહેવામાં આવે છે. તેનો સાચો 
અર્થ એ છે કે ઇન્દ્ર એટલે સૂર્ય અને સૂર્યની ઉષ્ણતાના કારણે વીજળી અને મેઘ- 
ગર્જના વગેરે કાર્ય થાય છે. 

કોઈ એમ કહે છે કે ઇન્દ્ર પોતાના વજ (હથિયાર) વડે બલિ રાજાને મારે 
છે. પરંતુ આ વાત તદ્ન ખોટી છે. બલિ રાજા તો પાતાળમાં રાજ્ય કરતા હતા 
અને પાતાળ એટલે આજનો અમેરિકા દેશ. તો બતાવો કે અમેરિકામાં આજે બલિ 
રાજા ક્યાં રહે છે ? 

એ જ રીતે વેદીની એકાદ ઈંટ જરા ત્રાંસી રહી જાય તો યજમાનનું મરણ 
થાય છે - આવું આવું કહેવું એ પણ અયોગ્ય અને નિર્મૂળ છે. આ બધી લીલા 
આધુનિક સ્વાર્થ-સાધકોએ ઊભી કરેલી છે. તેઓ કહે છે કે અમે જે કહીએ (તેને 
બુદ્ધિને તાળાં દઈને સાંભળો અને) તેમાં શંકા ન કરો; શંકા કરશો તો નાસ્તિક 
થઈ જશો. આવી આવી ધમકીઓ એ ધૂર્ત લોકો આપતા રહે છે. 

હવન વખતે વેદના મંત્રો શા માટે બોલવામાં આવે છે, એમ પૂછવામાં આવે 
છે. તો તેનો ઉત્તર એ છે કે જો એક સાથે બે કામ થતાં હોય તો તે કરવાં 
જોઈએ. એવા ઉદ્દેશથી પ્રાચીન આર્ય લોકોએ જ્યારે હાથને હોમ-દ્રવ્યોની આહુતિ 
આપવાના કામમાં રોક્યા હોય ત્યારે મુખ ખાલી ન રહે અને પરમેશ્વરની સ્તુતિ- 
પ્રાર્થના મુખથી થતી રહે એવી યોજના કરી હતી. આથી જ પહેલાંના ત્રદષિમુનિઓ 
હવન કરતી વખતે વેદમંત્રો બોલતા હતા. આ માટે બ્રાહ્મણોએ વેદોને આજ સુધી 
કંઠસ્થ રાખ્યા છે અને આથી જ વેદ-વિધા પણ આજ સુધી ટકી રહી છે. વળી 
એ પણ ખરું કે વેદપાઠ કરવાથી પરમેશ્વરની ભક્તિ થતી હતી, જેથી વિચારશક્તિ 
ઉત્પન્ન થતી હતી. 

ત્રાતારમિન્દ્રમવિતારમિત્દ્રં દવે છવ |“ 

બીજો એવો પણ વિચાર છે કે હવન વગેરેની ક્રિયાઓમાં હાથનો જે ઉપયોગ 
થાય છે તેની અને તે સમયે જે મંત્રો બોલવામાં આવે છે તે મંત્રોની વચ્ચે કોઈ 
સંબંધ નથી હોતો; એટલે કે મંત્રોચ્ચારણ કર્મના ઉદ્દેશથી કરવામાં આવતું નથી, 
પરંતુ મુખ વડે પરમેશ્વરની સ્તુતિ થતી રહે એ જ મુખ્ય ઉદ્દેશ્ય છે. અને કેટલાક 
મંત્રો એવા પણ છે કે જેમાં હવનથી થતા લાભ દશ વ્યા હોય છે. સારાંશ એ 
છે કે વેદમંત્રો બોલવાથી વેદોની રક્ષા થાય એ જ મુખ્ય પ્રયોજન છે. આ રીતે 
જોતાં કર્મકાંડ પણ બિલકુલ નિષ્ફળ નથી. અસ્તુ. 

કોઈ કોઈ એવી શંકા કરે છે કે, વેદોમાં તો બીભત્સ (અશ્લીલ) કથાઓ 
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છે. આ શંકાનો ઉત્તર એ છે કે, વેદોમાં તો ક્યાંય બીભત્સ કથાઓ જોવા મળતી 
નથી. એવી એવી કથાઓ મહીધર જેવા અર્વાચીન ભાષ્યકારોએ ઉપજાવી કાઢી 
છે. માટે તેનો દોષ વેદો પર ન લગાવી શકાય. એ તો માત્ર ભાષ્યકારની બીભત્સ 
બુદ્ધિનો દોષ છે. ઉદાહરણ તરીકે, એક સુવાસિની (સૌભાગ્યવતી) સ્ત્રીએ એક 
વિધવાને વંદન કર્યું, તો પેલી વિધવાએ તેને આશીર્વાદ આપતાં કહ્યું કે : “સારું 
બહેન, મારા જેવી થા.' બસ આવી જ રીતે મતલબી લોકોએ (એટલે કે મહીધર 
જેવા અયોગ્ય ભાષ્યકારોએ) વેદોમાંથી મનમાન્યા અર્થો કાઢ્યા છે. શતપથ 
બ્રાહ્મણમાં જુઓ : શ્રીર્લા સઞ્યસ્યામમિત્યારિ... 1'૦ જો કોઈ એવું કહે કે અશ્વમેધ 
યજ્ઞમાં ઘોડાના લિંગનો સંબંધ યજમાનની સ્ત્રી સાથે કરવાનું કહેવામાં આવ્યું છે, 
તો તેનો ઉત્તર એ છે કે, વેદોમાં આવી વાતો ક્યાંય પણ કહેવામાં આવી નથી. 
પરંતુ તે અંગે જે-જે બીભત્સ કથાઓ લખવામાં આવી છે, તેને આપણે વાંચી 
પણ શકતા નથી, સૂગ ચડે એવું લખી મારવામાં આવ્યું છે. તેમ છતાં એવું પણ 
કેમ માની શકાય કે આવી બીભત્સતાનો ક્યારેય પ્રચાર નહિ રહ્યો હોય ? કારણ 
કે પદ્ધતિ-નિરૂપક ગ્રંથોમાં આ વાત સ્પષ્ટ જોવા મળે છે. 

અઢી હજાર વર્ષ પહેલાં બૌદ્ધ લોકોએ જે ગ્રંથો રચ્યા છે, તેમાં આવી આવી 
વાતોનો ઉદ્દેશ્ય કરીને બ્રાહ્મણોની નિંદા કરવામાં આવી છે. 

હવે કોઈ એવી શંકા કરે કે ભલે જે હોય તે, તેમાં બીભત્સ વાતો હોય 
કે ન હોય, પરંતુ ઘોડાને દરેક રાજયમાં છૂટો મૂકીને સાર્વભૌમ રાજાઓ શું દરેક 
સાથે દુશ્મનાવટ ઊભી કરતા હતા ? તેમાં મારું સમાધાન એ છે કે શતપથ 
બ્રાહ્મણમાં લખ્યું છે : ઝામ્નિવર્ષા ઝફશ્વ: 1“ ઝાગઝ્યં મેઘ: 1૨ અશ્વમેધ એટલે 
અગ્નિમાં ઘી હોમવું - એટલો જ અર્થ છે. એ જ રીતે ગ્રંથોના સાહચર્યની તરફ 
ધ્યાન આપવાથી હરિશ્ચંદ્ર, શુનઃશેપ'* વગેરેની કથાઓનો નિર્વાહ થાય છે. 

કેનોપનિષદમાં એક યક્ષની વાર્તા આવે છે. યક્ષે અગ્નિ સમક્ષ ઘાસનું તણખલું 
રાખીને અગ્નિને કહ્યું : આ તણખલાને તું સળગાવી દે. અગ્નિ એ તણખલું 
સળગાવી ના શક્યો. પછી વાયુને કહ્યું : તું આ તણખલું ઉડાડી દે. વાયુથી પણ 
તણખલું ઊડ્યું નહિ. આમ કહીને તેમાં 'હેમવતી' નામની જે બ્રહ્મવિદ્યા છે, તેનું 
માહાત્મ્ય દર્શાવ્યું છે. 

આધુનિક પંડિતોએ યજ્ઞમાં માંસ વગેરે ખાવું એવાં ગપ્પાં પણ લગાવ્યાં છે. 
કોઈ કોઈ વ્યાભિચારની બાબતમાં પણ આવા જ તુક્કા શોધી કાઢે છે અને એમ 


ન 


પણ કહે છે કે, શું ઇન્દ્રની પાસે મેનકા વગેરે અપ્સરાઓ ન હતી ? અમે તો 
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રોકડા પૈસા આપીને કોઈ વસ્તુ બજારમાંથી ખરીદી લઈએ છીએ તો એમાં શો 
વાંધો છે તો ભાઈઓ, જરા વિચારો કે આવી વાતો કહેવી એ શું તમને સારી 
લાગે છે ? કદી પણ નહિ. અસ્તુ. 

હવે જરા “પુરુષમેધ' વિશે વિચારીએ. યજુર્વેદનો આ મંત્ર જુઓ : 

વિજ્વાનિ રેવ સવિતર્યુસ્તિનિ પરાસુવ । 
સહ્‌ ભદ્રં તત્ન ઞાસુવ 1 

હોમ તો દેવતાઓનો હોય અને માંસ પશુઓનું તથા મનુષ્યનું ધરવામાં આવે, 
આ વ્યવસ્થા મજાની છે કે નહિ ? આવી વ્યવસ્થા પરમેશ્વરે કરી છે, એવું મારા 
તો માનવામાં આવતું નથી. (એટલે કે આવી વ્યવસ્થાને અન્યાય સિવાય બીજું 
શું કહી શકાય ?) પરમેશ્વરની વ્યવસ્થામાં આવો અન્યાય નથી અને આવું 
તિષ્પ્યોજન એટલે કે કોઈ કારણ વિના કોઈને દુઃખ આપવાની કે નુક્સાન 
પહોચાડવાની વાત હોઈ શકે નહિ. જુઓ, ગાય જેવા પરોપકારી પશુને ખાવા 
માટે કે યજ્ઞ માટે મારવાથી કેટલું મોટું નુક્સાન થાય છે : એક ગાય ચાર શેર 
દૂધ આપે છે. આ દૂધને ઉકાળીને ખીર બનાવવાથી ઓછામાં ઓછી ચાર 
વ્યક્તઓને પૌષ્ટિક આહાર મળી શકે છે; એટલે કે સવાર અને સાંજ બંને સમયના 
દૂધથી આઠ માણસનું પોષણ થઈ શકે છે. જો ગાય દસ મહિના દૂધ આપે તો 
એક વેતરે ૨,૪૦૦ માણસનું પાલન-પોષણ થાય છે. આ રીતે સરેરાશ એક ગાયને 
આઠ વેતર પડે તો ૧૯,૨૦૦ લોકોનું પોષણ થાય છે. પરંતુ જો એ જ ગાયને 
કોઈ મારીને ખાઈ જાય, તો ફક્ત પચીસ-ત્રીસ માણસોને જ એક ટંક પૂરતો ખોરાક 
મળે. આ રીતે હિસાબ લગાવતાં પણ ખ્યાલ આવી જાય છે કે માંસ-ભક્ષણ બરાબર 
નથી. અસ્તુ. 

વર્તમાનમાં માંસાહારીઓએ રાજ્ય-બળના આધારે પોતાનો એવો જબ્બર 
હાથ ફેરવવા માંડ્યો છે કે પશુઓની સંખ્યા ઘટવા લાગી છે. પાંચ રૃપિયાના 
બળદના આજે પચીસ રૂપિયા થઈ ગયા છે. ગરીબ લોકોને દૂધ-ઘી મળવાં મુશ્કેલ 
બન્યાં છે. જે દેશમાં માંસ બિલકુલ ખવાતું નથી, તે દેશમાં દૂધ-ઘીની સમૃદ્ધિ - 
પ્રચુરતા જોવા મળે છે. અસ્તુ. 

અત્યાર સુધી તો હોમમાં પશુવધ ન કરવા વિશેની યુક્તિઓ તથા શાસ્ત્રોનો 
વિચાર કર્યો. હવે “પહેલાં ક્યારેય હોમમાં પશુઓ મારવામાં આવતાં હતાં કે 
નહિ ?' - આ શંકા પર વિચાર કરીએ : હોમ બે પ્રકારના છે : એક રાજધર્મ 
અંગેનો અને બીજો સામાજિક. અત્યાર સુધી મેં સામાજિક હોમનું નિરૂપણ કર્યું. 


સાતમું પ્રવચન ૭૭ 


હવે રાજધર્મ સંબંધી હોમ કે જેની બધી વ્યવસ્થા જુદા પ્રકારની છે, તેનો વિચાર 
કરીએ. તેમાં પશુઓને મારવાની વાત તો દૂર રહી, પણ ક્યારેક ક્યારેક તો 
મનુષ્યોને પણ મારવા પડે છે. યુદ્ધ વખતે હજારો મનુષ્યોનો સંહાર કરવો એ 
રાજધર્મ-વિહિત છે, યોગ્ય છે. મૃગ વગેરે જેવાં જાનવર કે જે ખેતીનો નાશ કરે 
છે, તેને મારવાં એ તો ઠીક છે, હિંસક જંગલી પશુઓને મારવાં જરૂરી છે. પરંતુ 
બધા જ હોમમાં માંસાહારનું પ્રતિપાદન કરવું એ બિલકુલ અયોગ્ય છે. કોઈ પણ 
પ્રાણીને પીડા કે દુઃખ આપવું એ ધર્મ-વિહિત કઈ રીતે હોઈ શકે ? અને તેમાંય 
વળી એ બિચારાંનાં મોઢાં બાંધીને, ખૂબ જ ત્રાસ આપીને તેમનો જીવ લેવો, 
એ કદી પણ ઈશ્વર-પ્રણીત વ્યવહાર ન હોઈ શકે. 

હવે યજ્ઞના વિષયમાં કોને અધિકાર છે ? - કોઈ એવી શંકા કરે તો સમજવું 
જોઈએ કે જે મનુષ્યની કર્મકાંડમાં પ્રવૃત્તિ છે, માત્ર તેને જ અધિકાર છે. કર્મથી 
વિચારશક્તિ થોડી થોડી જાગૃત થાય છે, ઉપાસના કરવાથી વિચારોમાં નિર્મળતા 
ઉત્પન્ન થાય છે અને જ્ઞાનમાં વિચારોની દઢતા અને પકવતા આવતાં તે 
જ્ઞાનમાર્ગનો અધિકારી બને છે. 


હવે આપણે હોમ વિષયક નાની નાની શંકાઓનો વિચાર કરીએ : કોઈ 
કહે છે કે વર્તમાનમાં જ્યારે રાજયના નિયમો વડે ગામ સ્વચ્છ રહે છે, તો પછી 
હોમ શા માટે કરવો જોઈએ ? તો મારો જવાબ એ છે કે આપણાં ઘર સ્વચ્છ 
થયાં વિના ગામ ક્યાંથી સ્વચ્છ થશે ? અને ગામ બહારની દુર્ગંધ કઈ રીતે દૂર 
થશે ? બીજી શંકા એવી કરવામાં આવે છે કે આગગાડીના એન્જિન અને 
રસોડામાંથી ખૂબ ધૂમાડો નીકળે જ છે, તો પછી વરસાદ પણ બહુ જ થવો જોઈએ. 
તો પછી હવન શા માટે કરવો જોઈએ ? આના જવાબમાં મારું કહેવું છે કે ધૂમાડો 
તો દુર્ગંધયુક્ત અને દૂષિત હોય છે. એનાથી હવા શુદ્ધ થતી નથી. 

આજે હવન ઓછા થવાથી વાતાવરણ દિવસે દિવસે બગડી રહ્યું છે અને 
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અવારનવાર નવી નવી બીમારીઓ ફાટી નીકળે છે. 
અહીં સુધી યજ્ઞ વિશે વિચાર કર્યો. હવે થોડો સંસ્કારો વિશે પણ વિચાર 
કરી લઈએ. 
ભાગ બીજો : સંસ્કાર 
“સંસ્કાર કોને કહેવાય ? - એ પ્રશ્ન પર સર્વ પ્રથમ વિચાર કરીએ. કોઈ 
પણ પદાર્થને ઉત્તમ સ્થિતિમાં લાવવો એટલે કે શ્રેઠ બનાવવો તેનું નામ “સંસ્કાર 
છે. આ રીતે માનવ પ્રાણીઓમાં સ્થિતિ-અંતર થાય (એટલે કે ઉત્તમ ગુણો ઉત્પન્ન 


૭૮ ઉપદેશ-મંજરી 


થાય) એટલા માટે આર્યોએ સોળ સંસ્કારોની યોજના કરી છે. પેટપાલતુ પંડાઓ 
આ સંસ્કારોનો લાભ ઉઠાવીને આપણો માલ ઉડાવે અને આળસુ બની રહે, એવી 
પ્રાચીન આર્યોની ઇચ્છા ન હતી; કારણ કે એ આચાર્યો મહાજન (શ્રોષઠ જન) 
હતા. તો પછી તેઓ અનાર્યો કે અનાડીઓની સમજમાં કેવી રીતે મદદ કરી 
શકે ? 
(હવે આર્યોના સોળ સંસ્કારો વિશે ક્રમશઃ વિચાર કરીએ :) 
૧. નિષેક : એટલે ત્રશ્તુ-પ્રદાન અથવા ગર્ભાધાન. આ પહેલો સંસ્કાર છે. 
પિતા નિષેક કરે છે, માટે પિતા જ મુખ્ય ગુરુ છે. મનુસ્મૃતિમાં કહ્યું છે : 
સિષેવાવીનિ જર્માળિ વઃ વસતિ યથાવિધિ । 
સમ્માવયત્તિ ત્તાત્નેન સ વિ્રો મુરુરુ્યતે 1% 


પિતાએ જ દરેક ઉપદેશ અને સંસ્કાર કરવા જોઈએ. પુત્રેષ્ટિનું વર્ણન 
છાંદોગ્ય'* ઉપનિષદમાં જોવા મળે છે. તેમાં ગર્ભધારણ કરનાર સ્ત્રીઓએ કેવો 
ખોરાક લેવો જોઈએ કે જેથી સંતાનનાં શરીર અને બુદ્ધિમાં દઢતા આવે, એ વિશે 
મુખ્યતઃ વિચારણા કરવામાં આવી છે. પ્રાચીન કાળના આર્ય લોકો અમોઘવીર્ય 
હતા અને સ્ત્રીઓ પણ પૂર્ણ વય ધરાવતી હોવાથી તેમનામાં વીર્ય-આકર્ષતા રહેતી 
હતી. પુત્રેષ્ટિ ગૃહસ્થાશ્રમનો પહેલો ધર્મ છે. 
૨. પુંસવન : આ સંસ્કારનો હેતુ શરીરમાં વીર્યનો કેવી રીતે સંચય કરવો 
એ યોજના અંગેનો છે. વીર્યમાં હંમેશાં સ્થિરતા, દૅઢતા અને નીરોગી ગુણો રહેવા 
જોઈએ. નહિ તો વિકૃત વીર્યથી સંતાનમાં વિવિધ પ્રકારના વિકારો જન્મે છે. 
તેથી સૂત્રકારોએ ઔષધિઓ બતાવી છે. વીર્યવૃદ્ધિ તથા શાંતિ માટે પુરુષોએ આખું 
વર્ષ બ્રહ્મચર્ય પાળવું જોઈએ, એવું પણ પથ્ય કહેવામાં આવ્યું છે. 
૩. સીમંતોન્નયન : સ્ત્રીઓને અકાળે ગર્ભપાત થઈ જવાનો બહુ ડર રહે 
છે. આવું ન થાય અને (માતા તથા ગર્ભસ્થ શિશુ બંને) નીરોગી રહે તથા પૌષ્ટિક 
પદાર્થોના સેવનથી તેમ જ મનમાં ઉત્સાહ રાખવાથી ગર્ભની સ્થિતિ ઉત્તમ રહે, 
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એ માટે આ સંસ્કાર ગોઠવવામાં આવ્યો છે. 


૪. જાતકર્મ : આ સંસ્કારમાં વિશેષ યજ્ઞ કરવાનો હોય છે, કારણ કે 
પ્રસૂતિગૃહમાં ફેલાયેલી અશુદ્ધિને દૂર કરવા માટે સુગંધીવર્ધક હવન કરવો જોઈએ. 
બાળકને નાળ કાપવાથી દુઃખ ન થાય અને પ્રસૂતા સુખી રહે એ આ સંસ્કારનો 
ઉદ્દેશ્ય છે. 


સાતમું પ્રવચન ૭૯ 


પ. નામકરણ : નામ રાખવામાં પણ કોઈ ભૂલ ન કરે, એટલી પ્રાચીન 
આર્યોની સુક્ષ્મ દષ્ટિ હતી. નામ સરળતાથી બોલી શકાય અને તેમાં માધુર્ય હોય 
એટલા માટે બે કે ચાર અક્ષરવાળાં નામ હોય એવું કહેવામાં આવ્યું છે. નકામાં 
લાંબાં લાંબાં નામ ન હોવાં જોઈએ. આજે તો લોકો મથુરદાસ, ગોપવૃંદ, સેવકદાસ 
આવાં લાંબાં નામ રાખીને ગરબડ પેદા કરે છે. આજકાલ તો દરેક ક્ષેત્રમાં ગાંડપણ 
ફેલાઈ રહ્યું છે, તો પછી નામ રાખવામાં દોષ હોય તો તેમાં શું આશ્ચર્ય ? દોષ 
દેવામાં કશો જ લાભ નથી. સ્ત્રીઓનાં નામોમાં પણ મધુરતા હોવી જોઈએ જેમ 
કે, ભામા, ગંગા, અનસૂયા, સીતા, લોપામુદ્રા - આવાં આવાં પ્રાચીન આર્યજનોની 
સ્ત્રીઓનાં નામ રાખવામાં આવતાં હતાં. 

૬. નિષ્કરમણ : કોમળ શરીરવાળા બાળકને હવા ખાવા માટે બહાર લઈ 
જવું, એ જ આ સંસ્કારનો મુખ્ય ઉદ્દેશ્ય છે. 

૭. અન્નપ્રાશન : યોગ્ય સમયે બાળકને અન્નપ્રાશન કરાવવામાં ન આવે - 
પ્રથમ વાર અન્ન ખવડાવવામાં ન આવે, તો ખૂબ જ મુશ્કેલી રહે છે. આથી 
આ સંસ્કારનું આયોજન કરવામાં આવ્યું છે. 

૮. ચૂડાકર્મ (અથવા મુંડન) : માથામાં ગરમી પેદા ન થાય અને ગરમ 
હવામાં પરસેવા વગેરેના કારણે જે મેલ જામી જાય છે એ દૂર થાય, એ માટે 
આ સંસ્કારનું આયોજન કરવામાં આવ્યું છે. 

૯. વ્રતબંધ (જનોઈ અથવા યજ્ઞોપવીત) : પુરુષને વિદ્યારંભ વખતે ઉત્સાહ 
રહે એ ઉદ્દેશ્યથી જનોઈ માટેના ખાસ નિયમો ઘડવામાં આવ્યા છે. પહેલાંના 
સમયમાં સ્ત્રીઓને પણ વિદ્યા મેળવવાનો અધિકાર હતો અને એ માટે તેઓનો 
પણ વ્રતબંધ અથવા યજ્ઞોપવીત સંસ્કાર થતો હતો. વિદ્ઘાન એટલે કે બ્રાહ્મણો 
આર્યકુળમાં જન્મેલ બાળકને વિદ્યારંભ વખતે રૂની જનોઈ ખાસ ચિહ્ન રૃપે જ્ઞાન- 
ધારણ માટે આપતા હતા. એને ધારણ કરવામાં ખૂબ જ મોટી જવાબદારીઓ 
રહેતી હતી. ક્ષત્રિય, વૈશ્ય વગેરેના બાળકને રૂના બદલે બીજા પદાર્થનું યજ્ઞોપવીત 
ધારણ કરવા માટે આપતા હતા. જો બરાબર વિદ્યા ન મેળવી શકે તો બ્રાહ્મણ 
કુળમાં જન્મેલ હોય તોપણ તેની જનોઈ ઉતારી લેવામાં આવતી અને તેની 
અપ્રંતિષ્ઠા થતી હતી. એ જ રીતે શૂદ્ર વગેરે પણ ઉત્તમ વિદ્યા પ્રાપ્ત કરી 
બ્રાહ્મણત્વના અધિકારી બની યજ્ઞોપવીત ધારણ કરતા હતા. આવી વ્યવસ્થા 
પ્રાચીન આર્યલોકોએ કરી રાખી હતી. આથી દરેક જાતિનાં સર્વ પુરુષો અને 
સ્ત્રીઓમાં વિદ્યા-પ્રાપ્તિ માટે ઉત્સાહ વધતો હતો. વિદ્યાના અધિકાર પ્રમાણે 


૮૦ ઉપદેશ-મંજરી 


ઉત્તમ, મધ્યમ, કનિષ્ઠ એવું યજ્ઞોપવીતરૂપી ભૂષણ બધાને ધારણ કરવા માટે મળતાં 
હતાં. 


૧૦-૧૧. ત્યાર બાદ દસમો વેદારંભ અને અગિયારમો વેદાધ્યયન-સમાપ્તિ 
એટલે કે સમાવર્તન - આ બે સંસ્કારો છે. 

૧૨. વિવાહ : આ સંસ્કાર વિશે હવે પછી જ્યારે ઇતિહાસ પર વ્યાખ્યાન 
થશે ત્યારે વિગતે વિચાર કરીશું. આજકાલ મુરત વગેરેનો જે આડંબર કરવામાં 
આવે છે એ એક ખોટી બળજબરી છે. ખોટો સમય ન બગડે અને બધું કાર્ય 
નિયમિત સમયસર ચાલે એટલા માટે સમયપાલનમાં ધ્યાન આપવું ખૂબ જરૂરી 
છે. પરંતુ (આ મુરત, ચોઘડિયાં વગેરેને લઈને) કરવામાં આવતા શાસ્ત્રાર્થ કે 
ધાંધલમાં નકામો બકવાસ કરવો ઠીક નથી. આ રીતે પહેલાંના સમયમાં આર્યો 
સ્વયંવર રચતા હતા. આજકાલ તો મુરતની ઘડી થોડીક આમતેમ થઈ નથી કે 
લોકો વિઘ્નો ઊભા કરવા લાગે છે. આ પ્રકારનાં ઢોંગ-પાખંડો પહેલાંના સમયમાં 
ન હતાં 

૧૩. ગાર્હપત્ય'* : ગૃહસ્થ આશ્રમમાં પાંચ મહાયજ્ઞો કરવા પડે છે, જેની 
ચર્ચા આપણે બાદમાં ઇતિહાસના વ્યાખ્યાનમાં કરીશું. 

૧૪. વાનપ્રસ્થ : પુત્રને ત્યાં પુત્ર થતાં જ ગૃહસ્થ આશ્રમમાં રહેનારા ગૃહસ્થ 
વાનપ્રસ્થ આશ્રમ ધારણ કરે, એવી યોજના હતી. વાનપ્રસ્થ આશ્રમમાં ધર્મ-અધર્મ 
અને સત્ય-અસત્યનો નિર્ણય કરવામાં આવતો. આવી વિચારણા માટેનો સમય 
મળે અને ગુણ-દોષનો નિર્ણય થઈ શકે એટલા માટે યોગ્ય સમયે વાનપ્રસ્‍્થ આશ્રમની 
ગોઠવણ કરવામાં આવી છે. 


૧૫. સંન્યાસ ઃ ધાર્મિક પ્રવૃત્તિની પ્રધાનતા રહે અને લોક-કલ્યાણ કરી શકાય 
એ માટે આ આશ્રમ છે. 


૧૬, અત્ત્યેષ્ટિ : આશ્વલાયન સૂત્રમાં આ સંસ્કારનું વર્ણન કરવામાં આવ્યું 
છે. અત્યારે આપણા દેશમાં મૃતકના અંતિમ સંસ્કારના ત્રણ પ્રકાર પ્રચલિત છે : 
કોઈ મૃત શરીરને અગ્નિદાહ આપે છે, કોઈ તેને જંગલમાં ફેકી દે છે અને 
કોઈ તેને જળસમાધિ આપે છે. પ્રાચીન આર્યપ્રજામાં અત્ત્યેષ્ટિ એક યજ્ઞ હતો, 
જેમાં દહનનો પ્રકાર મુખ્ય હતો. આ બાબતે મડદાને જમીનમાં દફનાવનારા 
એવી શંકા કરે કે મૃતકના શરીરને સળગાવવું એ તો ભારે નિષ્ઠુરતા છે. પરંતુ 
મુસલમાન વગેરે લોકોએ વિચારવું જોઈએ કે મડદાને જમીનમાં દાટવાથી રોગ 


ઉત્પન્ન થાય છે. 


સાતમું પ્રવચન ૮૧ 


કોઈ એવી શંકા કરશે કે શબને પાણીમાં ફેંકવાથી માછલાંઓ તેને ખાય 
છે, શું આ પરોપકાર નથી ? પરંતુ એમ કરવાથી પાણી પ્રદૂષિત થાય છે, તેનો 
તો વિચાર કરવો જોઈએ. ગંગા જેવી પવિત્ર નદીઓમાં મૃતકનાં અસ્થિ-ભસ્મ 
વગેરે નાખવાથી પાણીમાં વિકાર ઉત્પન્ન થાય છે, તો પછી નાની નાની નદીઓની 
તો વાત જ શી કરવી ? કેટલાક લોકો મૃતકનાં હાડકાં લઈ જઈને ગંગામાં “પધરાવે' 
છે. બતાવો આ કેટલું મોટું ભોળપણ છે ? મરેલાં પ્રાણીનું શરીર માટી છે, એને 
ગંગામાં પધરાવવાથી શો ફાયદો થવાનો છે ? શબને જંગલમાં ફેંકવાથી પણ દુર્ગંધ 
પેદા થઈને બીમારીઓ ફેલાય છે, એ કહેવાની કોઈ જરૂર જણાતી નથી. આથી 
જ પ્રાચીન આર્યોએ દહન-વિધિને મુખ્ય માની હતી અને એ જ બરાબર છે. તેઓ 
સ્મશાન-ભૂમિમાં એક વેદી બનાવતા હતા અને તેને પાકી ઈંટોથી ચણી લેતા 
હતા. પછી તેમાં મૃતદેહને બાળતી વખતે વીસ શેર ઘી, ચંદન વગેરે સુગંધિત 
પદાર્થો પણ હોમતા હતા. શુક્લ યજર્વેદના ઓગણચાળીસમા અધ્યાયમાં આનું 
વર્ણન કરવામાં આવ્યું છે. આજકાલ અત્ત્યેષ્ટિ સંસ્કાર વિધિપૂર્વક કરવામાં આવતો 
નથી, નામ માત્રનો કરવામાં આવે છે. ફક્ત “કટ્ટટાઓ' (એટલે કે મરણને અંગેનું 
દાન લેનાર બ્રાહ્મણો અથવા “મહાબ્રાહ્મણો')ને ધન મળે છે, જે એક પ્રકારની 
બળજબરી જ છે. 


ત્‌ 


૧. સંવત ૧૯૩૧ (દાક્ષિણાત્ય) અષાઢ વદ ર, મંગળવાર. 

૨. યજુર્વેદ ૩૬.૧૭ 

૩. શતપથ બ્રાહ્મણ ૩.૭.૩.૧૦ 

૪. મનુસ્મૃતિ ૩.૫૫ 

પ. ગીતા ૩.૧૫. ગીતા મહાભારતના ભીષ્મપર્વ અંતર્ગત જ છે. 
૬. મનુસ્મૃતિ ૩.૮૧ 

૭ 


તુલના કરો : ચસ્ઞોડષિ તસે ગનતાયે વસ્પતે ચત્રેવં વિદ્ઠાન્‌ હોતા ભવતિ । - એતરેય બ્રાહ્મણ 
૧.૨) 


૮. આ વચન એતરેય, શતપથ વગેરે બ્રાહ્મણ ગ્રંથોમાં ઘણાં સ્થળે મળે છે. 
૯. ત્રશગ્વેદ ૬.૪૭.૧૧ 

૧૦. શતપથ બ્રાહ્મણ (૧૩.૨.૯.૭)માં કર્વૈ ગૃક્ષસ્યાત્રયૂ પાઠ જોવા મળે છે. 
૧૧. શતપથ બ્રાહ્મણ ૩.૬.ર.પ૫ 


ટર 


૧૨. 
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૧૪. 
૧૫. 
૧૬ 


૧19. 


ઉપદેશ-મંજરી 


દ્રષ્વ્ય : તૈત્તિરીય બ્રાહ્મણ ૩.૯.૧૨.૧ - મેઘો વા આગ્યમ્‌ । 
હરિશ્ચદ્ર-શુનઃશેપની કથા એતરેય બ્રાહ્મણ (૭.૧૩,૧૮)માં જોવા મળે છે. 
યજુર્વેદ ૩૦.૩ 

મનુસ્મૃતિ ૨.૧૪૨ 


બૃહદારણ્યક ઉપનિષદના છદ્ઠા અધ્યાયના ત્રીજા અને ચોથા બ્રાહ્મણમાં ગભધિાનનું 
વિસ્તારથી વર્ણન મળે છે. 


ગાર્હપત્ય કોઈ સ્વતંત્ર સંસ્કાર નથી. સ્વામીજીએ સંસ્કારવિધિમાં ચૂડાકર્મ (મુંડન) 
પછી કર્ણવેધ સંસ્કારનું વર્ણન કર્યું છે, જેનું અહીં વર્ણન કરવામાં આવ્યું નથી. 


આઠમું પ્રવચન 


ઇતિહાસ : ૧ 


સ્વામી દયાનંદ સરસ્વતીએ વિજ્ઞાપન અનુસાર બુધવાર 
પેઠમાં ભિડેના વાડેમાં તારીખ ર૪ જુલાઈના રોજ' 
રાતે આઠ વાગ્યે ઈતિહાસ વિષય પર આપેલા 
વ્યાખ્યાનનો સારાંશ : 


ઝરપમ્‌ ચતો ચત: સમીદસે તતો નો ગઝભયં જુર । 
જતન: જુ પ્રત્તાષ્યોડભયં ત: પશુમ્ય: 15 
આજના વ્યાખ્યાનનો વિષય ઈતિહાસ છે. આ વ્યાખ્યાન ક્રમશઃ થવું જોઈએ. 
ઇતિહાસ એટલે રૃતિઇાસો નાથ વૃત્તમ્‌ - ઇતિવૃત્ત એટલે કે અતીત-વર્ણનને 
ઇતિહાસ કહેવામાં આવે છે. ઈતિહાસ જગતની ઉત્પત્તિના આરંભથી લઈને 
વર્તમાન સમય સુધી ચાલ્યો આવે છે. જગતની ઉત્પત્તિ અંગે એક-બે પ્રશ્નો 
વિચારણા માંગી લે છે. જગત કઈ રીતે બન્યું અને કોણે બનાવ્યું ? 
તાસવસીન્ો સવાસીત્તજનીં નાસીદ્રઝો નો વ્યોમા પસે યત્‌ । 
વિમાવરીવઃ જઈ વજસ્ય શર્મન્નપ્મ: જિમાસીર્‌ મછનં મભીરપ્‌ 1 
મૂળમાં પ્રકૃતિ ન હતી અને કાર્ય પણ ન હતું. ઉત્પત્તિ, સ્થિતિ, લય વગેરેને 
કાર્ય કહેવામાં આવે છે. સત્‌ એટલે પ્રકૃતિ, જેનું વર્ણન સાંખ્યશાસ્ત્રમાં કરવામાં 
આવ્યું છે. તે શાસ્ત્રમાં સત્ત્ત, રજ અને તમોગુણની જે સામ્યાવસ્થા છે, તે જ 
પ્રકૃતિ છે એવું માનેલ છે. સાંખ્યસૂત્ર જુઓ : 
સત્તસ્તસ્તમસાં સામ્યાવસ્થા પ્રજાતિ: ” 
પ્રકૃતિ પછી આગળની ઉત્પત્તિ કેવી રીતે થઈ, એ વિશેનું સાંખ્યશાસ્ત્રનું 
સૂત્ર આ પ્રમાણે છે : 


૮૪ ઉપદેશ-મંજરી 
પ્રજતતે્મદાન્મદતોડદંજાસેડદવજારસત્‌ પગ્તતન્માત્રાળ્યુમયમિસ્્રિયં । 
પગ્વતન્માત્રેમ્થ: સ્થૂત્તમૂતાનિ પુરુષ દૃતિ પગઞ્વવિશત્તિ્યળ: 1૫ 

મૂળમાં પ્રકૃતિ ન હતી તો સૃષ્ટિનું કાર્ય કઈ રીતે બન્યું ? એ વિશે સંશય 
થાય તો એ માટે એક દષ્ટાંત છે : જમીન પર ઝાકળ વરસીને ઘાસ અને વૃક્ષોનાં 
પાંદડાં પર ટીપાંનાં રૂપમાં બને છે, આથી ઝાકળ પૃથ્વીનું આવરણ બની જતું 
નથી. એ જ રીતે પહેલાં કોઈ પણ પ્રકારનું આવરણ ન હતું. 

ઈશ્વરની ઇચ્છા થઈ અને તેણે સૃષ્ટિની રચના કરી એમ કોઈ કહે છે અને 

તેમાં પ્રમાણરૂપે તરેક્ષત વછુ સ્યાં પ્રતાયિષેત્તિ [- આ વચન કહે છે. પરંતુ આ 

વાક્યથી ઇચ્છાના પ્રકારનો ખ્યાલ આવતો નથી, કારણ કે તેમાં “ર્ટૂક્ષ' શબ્દનો 

ઉપયોગ કરેલો છે. આ ધાતુનો અર્થ દર્શન અને અંકન એવો થાય છે, તેનો અર્થ 
ઇચ્છા થતો નથી. પરંતુ ઈશ્વરને ઇચ્છા થાય એ વાત શક્ય નથી. જ્યારે કોઈ 
પણ વાત કે વસ્તુની અપ્રાપ્તિ હોય તો જ તેની પ્રાપ્તિની ઇચ્છા થાય છે. તો 
ઈશ્વરને સૃષ્ટિમાં કઈ વસ્તુ અપ્રાપ્ય છે ? એટલે કે તેને કશું જ અપ્રાપ્ત નથી. 
વળી, ઇચ્છા કરનારને દેશ, કાળ, વસ્તુનો પરિચ્છેદ (મર્યાદા કે સીમા) હોય છે. 
તે પણ ઈશ્વરને માટે અશક્ય છે. આથી ઈશ્ચરે માત્ર ઇચ્છા કરી અને સૃષ્ટિનું 
સર્જન થઈ ગયું, એમ કહેવું અયોગ્ય છે. મૂળમાં પ્રકૃતિ બની અને પછી પ્રકૃતિ 
વડે આખી સૃષ્ટિ નિર્માણ પામી. 

ત્રસ્ત ત્ત સત્યં ત્રામીદ્ધાત્તપસોડથ્યતગ્ાયત । 

તતો સત્રવઞાયત તતઃ સખદ્રો ગર્ળવ: ॥ 

સમુદ્રા્ળવાવધિ સંવત્તસે ઝઞઝાયત । 

ઝણછોસત્રાળિ વિર્થટ્રિશ્વસ્વ મિષતો વશી ॥ 

સૂર્યાત્રન્દ્રમસૌ' ઘાતા વથાષૂર્વમવજત્પયત્‌ । 

રિવં ત્ત પૃધિવીં ત્તાત્તર્ક્ષમથો સ્વ: 1” 

તસ્માદ્ધા તતસ્માવત્તન ઝાવજાશઃ સપ્મૂતઃ, આવાશાદ્વાવુઃ, 

તાયોરસ્તિ:, ઝમ્તેરપ:, ઝર્ભ્ય: પૃથિવી, ણથિવ્યા ઓષઘયઃ, 

ઝોષધિભ્યોડન્નપ્‌, ઝત્તાદ્રેત:, સેતસ: પુરુષઃ, સ વા ળ્ષ 

પુરુષોડન્નર્સમયઃ...!/ 

આકાશ વિભુ (વ્યાપક) હોવાથી સર્વ પદાર્થોનું અધિકરણ છે અને તેનાથી 

પણ વિભુ અને અતિ સૂક્ષ્મ પરમાત્મા છે. આકાશને ઈશ્ચરે ઉત્પન્ન કર્યું. 


આઠમું પ્રવચન ૮પ 


ઝાજાશસ્તસ્ત્તિડ્મ્‌ 6 
ઝં રં વ્રછા 1” 

આકાશ અને પરમાત્માનો આધાર-આધેય સંબંધ છે. અવ્યક્ત પ્રકૃતિની જે 
અવ્યક્ત સ્થિતિ હોય છે, તેને (પણ) આકાશ કહેવું જોઈએ. 

હવે કોઈ એવી શંકા કરે કે ઈશ્વરને જગત ઉત્પન્ન કરવાનું શું પ્રયોજન 
હતું ? આ શંકાની વિચારણા કરતાં પહેલાં “પ્રયોજન શબ્દનો સાચો અર્થ સમજવો 
જોઈએ. જગતમાં જેવી ઇચ્છા દેખાય છે, તેવી ઇચ્છા ઈશ્વરને હોય તે શક્ય નથી. 
એટલા માટે ચમર્થમધિવૂત્ય પ્રવર્ત્તતે તત્તયોઞઝનમ્‌ ।'“ એ પ્રયોજન શબ્દનો અર્થ 
અહીં સંભવ જણાતો નથી. ભૂખ-નિવારણ માટે રસોઈ બનાવવી પડે છે. અહીં 
ભૂખ સંતોષવી એ જ પ્રયોજન છે. હવે ઈશ્વર કરતાં કોઈ પણ પદાર્થ મહાન 
નથી અને ઈશ્ચરને પ્રવૃત્ત કરનાર પણ કોઈ પદાર્થ નથી. આથી ઈશ્વરની બાબતમાં 
ઉપરના અરથવાળું પ્રયોજન લાગુ પડતું નથી. 

વિચાર એ પણ છે કે ઉપર જેવી શંકા કોઈ કરે તો એ શંકા કરનારને હું 
પૂછું છું કે, ભાઈ ! સૃષ્ટિ ઉત્પન્ન ન કરવામાં ઈશ્વરનું શું પ્રયોજન છે ? જો 
તમે સૃષ્ટિ ઉત્પન્ન ન કરવાનું પ્રયોજન બતાવી શકતા નથી, તો હું પણ સૃષ્ટિ 
ઉત્પન્ન કરવાનું પ્રયોજન કહેતો નથી ! આથી તમારી અને મારી બરાબરી તો 
જરૂર થઈ ગઈ ! પરંતુ આવું નથી. સૃષ્ટિ ઉત્પન્ન કરવાનું પ્રયોજન અથવા કારણ 
એ છે કે, ઈશ્વરનું સામર્થ્ય નિષ્ફળ ન જાય. જો ઈશ્વરની શક્તિ પ્રગટ ન થાય 
એટલે કે જો તે જગતને ઉત્પન્ન ન કરે તો પછી ઈશ્વરમાં રહેલી શક્તિનો ઉપયોગ 
અથવા લાભ શો ? ઈશ્વરનું સર્વશક્તિમાનપણું નિષ્ફળ જશે. સર્વ-શક્તિ એ 
શબ્દમાં રચના, ધારણ, દયા વગેરે ગુણોનો સમાવેશ થાય છે. આથી જ સૃષ્ટિની 
ઉત્પત્તિ બાબતમાં ઈશ્વરની શક્તિઓનું સાફલ્ય થવું, એ જ પ્રયોજન છે. 

કોઈ કહે છે કે ઈશ્વરે આ જગત લીલા કરીને ઉત્પન્ન કર્યું છે. અહીં જગતની 
ઉત્પત્તિનું પ્રયોજન “લીલા' છે. પરંતુ આમ કહેવું એ યુક્તિસંગત નથી; કારણ 
કે જો ઈશ્વર પ્રસન્નતા એટલે કે સુખ-અનુભવ કરનાર હોય તો તેને અપ્રસન્નતા 
એટલે કે દુઃખની પણ સંભાવના રહેશે. આથી જે લોકો સૃષ્ટિની ઉત્પત્તિનું કારણ 
ઈશ્વરની લીલા બતાવે છે, તેઓનું કહેવું ત્યાજ્ય છે (ગ્રહણ કરી શકાય નહિ). 

વળી કોઈ એવી શંકા કરે છે કે, પહેલાં બીજ પેદા થયું કે પહેલાં વૃક્ષ ઉત્પન્ન 
થયું ? તો એનો જવાબ સાંભળો : જો એમ કહીએ કે પહેલાં બીજ ઉત્પન્ન થયું, 


૮૬ ઉપદેશ-મંજરી 


તો વૃક્ષ વિના બીજ ક્યાંથી આવ્યું ? જો પહેલાં વૃક્ષ થયું એમ કહીએ, તો બીજ 
વિના વૃક્ષ કઈ રીતે ઊગ્યું ? આમ ૩મયતઃ પાશા સ્ઝ્ઝુઃ સ્થિતિ બને છે. આવી 
સ્થિતિ ના જન્મે તેથી મારું એમ કહેવું છે કે, પહેલાં બીજ જ આવ્યું; કારણ 
કે સમગ્ર જગતનું બીજ ઈશ્વર જ છે. બધું તેનાથી - તેના થકી જ ઉત્પન્ન થયું 
છે. અસ્તુ. 

એક પતિવ્રતા સ્ત્રીનું મનોરંજક દષ્ટાંત છે : કોઈ પતિવ્રતા સ્ત્રીએ પોતાના 
ઇષ્ટદેવ પાસે વરદાન માગ્યું કે, મારો જે પતિ છે તે આવતા જન્મમાં પણ મને 
પતિરૂપે મળે. ઇષ્ટદેવે તેને મોં માંગ્યું વરદાન આપ્યું. હવે બન્યું એવું કે તેના 
પતિને તો મુક્તિ મળી ગઈ અને તે જન્મ-મરણના બંધનમાંથી છૂટી ગયો. તો 
હવે બતાવો કે આવી સ્થિતિમાં ઇષ્ટદેવના વરદાનની સફળતા ક્યાં રહી ? લોકો 
આવી આવી શંકાઓ કરીને વિવિધ તર્કો કર્યા કરે છે. એવા લોકો માટે એ જ 
જવાબ છે કે, પુણ્યાત્મા પતિ જે મુક્ત થઈ ગયો તેના સત્સંગથી તેની પતિવ્રતા 
પત્ની પણ મુક્તિને પામશે. પછી ઇષ્ટદેવતાના વરદાન વગેરેનું કોઈ પ્રયોજન 
જ બાકી નહિ રહે. સારાંશ એ છે કે આવાં આડાં-અવળાં દષ્ટાંતો કે વાતોમાં 


પડ્યા વિના શાંતિથી વિચાર કરવો, એ જ આપણો ધર્મ છે. અસ્તુ. 
અવ્યક્ત પ્રકૃતિ એટલે કે આકાશમાંથી વાયુ ઉત્પન્ન થયો. વાયુથી અગ્નિ 

ઉત્પન્ન થયો. અગ્નિથી જળ ઉત્પન્ન થયું. જળથી પૃથિવી પેદા થઈ. આ સઘળી 
વ્યવસ્થા પરમાણુઓમાં થઈ. સાઠ પરમાણુઓનો એક અણુ બને છે. બે અણુનો 
એક દ્વયયણુક બને છે. ત્રણ દ્રયણુકનો એક ત્રસરેણુ બને છે. ત્રસરેણુનું લક્ષણ 
આપવામાં આવ્યું છે : 

ત્ાતાત્ત્મતે ભાનો સૂક્મ ચર દજ્યતે સઝ: । 

પ્રથમ તત્વમાળાનાં ત્રસરેળું પ્રત્તક્ષતે ।1** 

આ ઉત્પત્તિ-કાળની વ્યવસ્થા બની. આગળ પ્રલય-કાળમાં એ ત્રસરેણુનો 
દ્યણુક બને, દ્વયણુકનો અણુ બને અને અણુના પરમાણુ બને છે. આ પ્રલય 
અવસ્થા છે. 

ઈશ્વરનું સામર્થ્ય જ પ્રકૃતિ છે. (એ પ્રકૃતિ જ) ઉત્પત્તિની સામગ્રી છે અને 
એ જ આ જગતનું ઉપાદાન કારણ છે. એ (પ્રકૃતિ) સનાતન સૃષ્ટિની ઉત્પત્તિ 
પૂર્વની છે (અર્થાત્‌ ઈશ્વરની સમાન અનાદિ છે). 

આ સામર્થ્ય પ્રગટ થયું ત્યારે જ સૃષ્ટિ બની અને તેનો ઈશ્વરમાં લય થતાં 
પ્રલય થાય છે. અત્યંત (મહા) પ્રલય હજુ થયો નથી. વાયુ સુધી પણ પ્રલય 
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થયો નથી. જળ પ્રલયો થયા છે. અગ્નિ સુધી પણ પ્રલય થયો છે. (આ વ્યવસ્થા 
આ કલ્પની સમજવી જોઈએ.) 


તરેક્ષત તત્તેઞોડ્સુઝત્‌, તવ્પોડ્સુઞઝત્‌, તલનમસુઝત્‌ 155 
તરેક્ષત તર્પોડસુઞત્‌ તય્ત્નમસુઞત્‌ ॥'7 
અગણિત પરમાણુઓનો સંચય થવાથી પંચમહાભૂતો ઉત્પન્ન થાય છે. તે 
જ રીતે ઉદ્દભજ-સૃષ્ટિ અને જીવ-સૃષ્ટિનાં અસંખ્ય બીજ છે. આ પણ ઈશ્ચરનું 
સામર્થ્ય છે. એ જ રીતે એક-જાતીય અને વિજાતીય પરમાણુઓ છે. એક બીજની 
અંદર અનંત બીજ પેદા કરવાની શક્તિ છે. ઔષધિથી અન્ન ઉત્પન્ન થાય છે, 
અન્નથી વીર્ય ઉત્પન્ન થાય છે અને વીર્યથી શરીર ઉત્પન્ન થાય છે. અહીં કોઈ 
એવી શંકા કરે કે વીર્યની શી જરૂર છે ? માત્ર અન્નથી જ એ બધું ઉત્પન્ન થાય 
છે એમ માની લઈએ તો શો વાંધો છે ? આનો જવાબ એ છે કે જીવ-સૃષ્ટિમાં 
મૈથુની સૃષ્ટિનો જે ભાગ છે, તેમાં માત્ર અન્ન-ગ્રહણથી જ નવી ઉત્પત્તિ થતી 
નથી, વીર્ય-સિંચનની પણ જરૂર રહે છે. 
તપસોડઘ્યઝાયત 1૫ 
ધાતાએ (ધારણ કરનાર ઈશ્વરે) આ સૃષ્ટિ કેવી રીતે ઉત્પન્ન કરી, એ 
બાબતમાં કહ્યું છે : 
સૂર્યાત્રન્દ્રમસો' ધાતા યથાણૂર્વવમજન્પયત્‌ । 
[રિવ ત્ત પૃથિવી ત્તાત્તર્ક્ષમથો સ્વ: 15“ 
સથાપૂર્વ એમ કહેવાથી કલ્પ-કલ્પાંતરમાં સૃષ્ટિ-ભેદ છે, એમ કહેવું બિલકુલ 
અયોગ્ય છે. પરંતુ ચથાષૂર્વ શબ્દથી જેવું ઈશ્વરને જ્ઞાન હતું, તે અનુસાર તેણે 
આ વિશ્વ બનાવ્યું એવો બોધ થાય છે. 
તસ્માત્ત્ત રેવા બછુધા સત્સૂતાઃ 
સાથ્યા પનુષ્યા: પશવો વયાસિ 1 
એટલે કે તેના (ઈશ્વરનાં) અનેક સામર્થ્યના કારણે સૃષ્ટિ ઉત્પન્ન થઈ છે. 
તતો સત્ર્વત્ાયત 1“ 
આ બધી બાબતોનો વિચાર સત્યાર્થપ્રકાશ, પંચમહાયજ્ઞવિધિ વગેરે પુસ્તકોમાં 
સારી રીતે કરવામાં આવ્યો છે. 
જો એવું કહીએ કે ઈશ્વરે આ જગત યથાપૂર્વ (એટલે કે પહેલાં બનાવ્યું હતું 
તેવું) નથી બનાવ્યું, તો શું આ નવીન જગત બનાવતી વખતે તેણે જૂની ભૂલોને 
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સુધારેલ છે ? અથવા તેને (પૂર્વ) જેની જાણ ન હતી તેવી વાતોને શું તેમાં ઉમેરી 
છે ? (કદી નહિ.) અહીં તર્કનું અપ્રતિષ્ઠાન ઉત્પન્ન થાય છે તથા અનવસ્થા પ્રસંગ 
પણ આવે છે, અને પછી તો ઈશ્વરની સર્વજ્ઞતામાં દોષ આવીને પૂર્વાનવસ્થા 
અને ઉત્તરાનવસ્થાનો પ્રસંગ પણ આવે છે. 


બધાં પછી મનુષ્ય પ્રાણી ઉત્પન્ન કરવામાં આવ્યાં. આ મનુષ્યો અનેક હતા. 
બીજા મતવાળાઓ તો બે જ મનુષ્યો (ઉત્પન્ન કરેલ) હતા તેમ માને છે, પરંતુ 
એ બરાબર નથી. આ રીતે સૃષ્ટિની ઉત્પત્તિના ઇતિહાસનું વર્ણન કરવામાં 
આવ્યું. 

હવે મનુષ્ય-સૃષ્ટિ રચાયા બાદ (તેનું વર્ણન કર્યા પછી) મનુષ્ય-જાતિના 
ઇતિહાસનું વર્ણન પ્રારંભ કરવામાં આવે છે. 

અનેક દેશોમાં અનેક લોકોમાં પ્રાચીન કાળમાં અનેક ગ્રંથકારો થયા છે. તે 
બધા ગ્રંથકારો પ્રાચીન છે એટલે તેને માન્ય રાખવાનું મને કહેવું એ કેટલી અયોગ્ય 
વાત છે. મને સત્ય-અસત્યનો નિર્ણય કરતાં આવડે છે. 

ઠગ લોકોનાં પુસ્તકોમાં એવું કહેવામાં આવ્યું હોય કે મનુષ્યને મારીને ચોરી 
કરવી જોઈએ, તો શું એ ગ્રંથ પ્રાચીન છે એટલા માટે તેની બધી વાત માની 
લેવી ? કદી પણ નહિ. વ્યર્થમાં પ્રાચીન પુસ્તકોનું નામ આપીને દાંભિક મતનું 
માહાત્મ્ય વધારવાના આવા પ્રયત્નને શું કહેવું ? 

હવે ઝસ્િત્દ્રં વરિસ્ટ્ુમન્તર્ટ્ર““ એ ન્યાય અનુસાર બીજા અનેક દેશોનો 
ઇતિહાસ છોડીને આપણા જ દેશના ઈતિહાસનો વિચાર કરવો યોગ્ય છે. 

પ્રથમ મનુષ્ય-જાતિ કાશ્મીર, નેપાળ અથવા હિમાલયના ઉચ્ચ પ્રાંતમાં ઉત્પન્ન 
થઈ. તે પ્રાચીન આર્ય-ગ્રંથોની માન્યતા સાથે પરદેશના લોકોના ગ્રંથોનું વર્ણન 
પણ સહમત થાય છે. પ્રાચીન આર્ય લોકોના બ્રાહ્મણ વગેરે ગ્રંથોમાં કહ્યું છે : 

સર્વેષાં તુ સ નામાનિ વર્માળિ ત્ત પૃથજ પૃથજ । 
વેર્શજ્ેભ્ય ણ્વાવો પૃથજ સંસ્થાશ્ત સિર્મમે 19” 

આ વચન અનુસાર આર્ય લોકોએ વેદોનું અનુકરણ કરીને જે વ્યવસ્થા કરી 
તે સર્વત્ર પ્રચલિત છે. દાખલા તરીકે સર્વ જગતમાં સાત જ વાર છે, બાર જ 
મહિના છે, બાર જ રાશિઓ છે. એ વ્યવસ્થા જુઓ. 

હવે જુદી જુદી ભાષાઓ કેવી રીતે ઉત્પન્ન થઈ તેનો વિચાર કરવો ખૂબ 
જ જરૂરી છે. આ વિષયમાં યહૂદી લોકોમાં એક એવી કહાણી પ્રચલિત છે કે 
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તેમના પૂર્વજ સ્વર્ગ જેટલો ઊંચો એક બુરજ બનાવી રહ્યા હતા. તેથી ઈશ્વર તેમના 
પર નારાજ થયો અને તેણે તેઓની ભાષામાં ગડબડ પેદા કરી દીધી. બસ, આથી 
જગતમાં અનેક ભાષાઓ ઉત્પન્ન થઈ ગઈ. આ કલ્પના બિલકુલ તિંધ છે. 


દેશ, કાલ, ભેદ, આળસ અને પ્રમાદના કારણે એક મૂળ ભાષામાંથી 

વ્યવહારમાં અનેક પ્રકાર બનતાં જુદી જુદી ભાષાઓ ઉત્પન્ન થઈ છે. 
થો બ્રહાળં વિર્ઘાત્તિ પૂર્વ યો વૅ વેવાસ્ત્ર પ્રદિળોતિ તસે... 1૨૧ 

વેદનું અધ્યયન અને અધ્યાપન - આ બંને કાર્યોમાં બ્રહ્મા આદિ બ્રાહ્મણ, 
આદિ આચાર્ય અને આદિ ગુરુ છે. તેમનો પુત્ર વિરાટ અને તેમની પરંપરા એટલે 
કે આગળની પેઢીઓમાં સ્વાયંભુવ મનુ સુધી વેદોનો ઉપદેશ કેવી રીતે થતો રહ્યો, 
એ બધું વર્ણન મનુસ્મતિમાં કરવામાં આવ્યું છે. 

મનુષ્યની સૃષ્ટિ ઉત્પન્ન થયા બાદ થોડા સમય પછી (મનુષ્ય-જાતિમાં) “આર્ય' 
અને “દસ્યુ' એવા બે ભેદ પડ્યા. વિત્તાનીણાર્યાન્‌ વે ત્ત ૨્સ્યવો...!ચ* સૃષ્ટિની 
આદિમાં એટલે કે સૃષ્ટિની શરૂઆતમાં આર્ય અને દસ્યુ આ બે જ જાતિઓ હતી. 
આર્ય એટલે સુજ્ઞ - વિઠ્દાન લોકો, અને દસ્યુ એટલે દુષ્ટ લોકો. ત્યાર બાદ ધીરે 
ધીરે ચાર વર્ણોની ઉત્પત્તિ થઈ, જેમાં બ્રાહ્મણ એટલે પૂર્ણ વિઠ્દાન, ક્ષત્રિય એટલે 
મધ્યમ વિદ્યાધિકારી, વૈશ્ય એટલે કનિષ્ઠ વિદ્યાધિકારી અને શૂદ્ર એટલે અવિદ્દાન. 
આ મુજબ સમજવું જોઈએ. 

બ્રાહ્મણોનો મુખ્ય ધર્મ યજ્ઞ, અધ્યાપન વગેરે છે, ક્ષત્રિયોનો મુખ્ય ધર્મ રાજધર્મ 
અને યુદ્ધધર્મ છે, વૈશ્યોનાં મુખ્ય કર્મ કૃષિ, વેપાર વગેરે છે અને શૃદ્રોનાં કર્મ 
સેવા વગેરે છે. આ રીતે ચાર વર્ણો થયા. ત્યાર પછી ચાર આશ્રમો (બ્રહ્મચર્ય, 
ગૃહસ્થ, વાનપ્રસ્થ અને સંન્યાસ) થયા. આ ચારે આશ્રમોનો વિચાર આપણે અન્ય 
પ્રસંગે (એટલે કે ત્રીજા પ્રવચનમાં) કરી ગયા છીએ. 
હવે હાલમાં મનુજીના ધર્મશાસ્ત્ર (માનવ ધર્મશાસ્ત્ર અથવા મનુસ્મૃતિ)ની 
હાલત કેવી છે, એ અંગે વિચાર કરીએ : જેવી રીતે દૂધવાળાઓ દૂધમાં પાણી 
નાખીને દૂધ વધારે છે અને ગ્રાહકોને ફસાવે છે - છેતરે છે, એવી જ રીતે માનવ 
ધર્મશાસ્ત્રની પણ દશા કરવામાં આવી છે. તેમાં ઘણા બધા ખરાબ ક્ષેપક શ્લોકો 
ઉમેરવામાં આવ્યા છે, જે હકીકતમાં ભગવાન મનુએ બનાવ્યા નથી. જો કોઈ 
પૂછે કે એવું શી રીતે જાણી શકાય, તો તેનું પ્રમાણ એ છે કે એકંદરે એ ક્ષેપક 
શ્લોકોને મનુસ્મૃતિની રચનાની પદ્ધતિ સાથે મેળવવામાં આવે તો એ તદન અયુક્ત - 
અસંબદ્ધ જણાય છે. મનુ જેવા શ્રેઠ પુરુષના ગ્રંથમાં પોતાની સ્વાર્થ-સિદ્ધિ માટે 
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મનફાવે તેવાં વચનો મેળવી દેવાં એ બિલકુલ નીચ કામ છે. અનુભૂતિ સ્વામી 
(અનુભૂતિ સ્વરૂપ) નામનો કોઈ એક મહાપંડિત થઈ ગયો. એકવાર તેના મુખમાંથી 
પુંસુ શબ્દને બદલે ષુંક્ષુ એવા અશુદ્ધ શબ્દનો પ્રયોગ નીકળ્યો. તો અત્યારના પંડિતો 
તે ષુંક્ષુ જ શુદ્ધ છે તેમ માનીને તેને પ્રમાણરૂપ માને છે. મૂઢ માણસોની રીત 
થોડી કાગડા જેવી હોય છે. જેમ કાગડાની દષ્ટિ કોઈ જાનવરનાં વ્રણ - ઘા પર 
જલદી જાય છે, પરંતુ એ જાનવરના સારા, શુદ્ધ - વ્રણ રહિત ભાગ પર તેની 
નજર પડતી નથી, તેમ મૂઢ લોકોની નજર અશુદ્ધિઓ પર જલદી પડે છે. આજકાલ 
આપણા પંડિત ભાઈઓનો સ્વભાવ બહુ જ બગડી ગયો છે. 


ઝામહેળારમમં ઝુર્યાસ્છેષં વ્છોપેન પૂર્વેત્‌ । કોઈએ '“શાસ્ત્ર' શબ્દનો પ્રયોગ 
(ઉચ્ચાર) કર્યો તો ઝટ દઈને પ્રથમ પૂછવા લાગે છે કે - જ્ઞાન્રસ્ય વનેડર્થ: આવા 
આવા પ્રશ્નો પૂછીને વિતંડાવાદ (એટલે કે ખોટો બકવાદ, નકામી માથાઝીક) 
કરવાની તેઓને ખૂબ જ ટેવ પડી ગઈ છે. હવે જો એ વિતંડાવાદીને બીજો કોઈ 
વિતંડાવાદી મળી જાય તો તે પણ તેને આ પ્રકારના જ સ્વાભાવિક પ્રશ્નો કરશે 
કે - શવાર્સ્ય ન્ોડર્થ:, શાવાર્સ્ય ન્ોડર્થ:, સ્વવારસ્ય વ્ઞોડર્થ:, ઝનુસ્વાર્સ્ય 
સ્્ેડર્થ: - તો આ રીતે એ જ વિતંડા ચાલ્યા કરશે. માટે ભાઈઓ ! વિતંડાવાદ 
છોડીને અને શાંતવૃત્તિ ધારણ કરીને ચર્ચા કરવી એ જ બધાને માટે યોગ્ય છે. 
ભગવાન પતંજલિએ મહાભાષ્યમાં કહ્યું છે : “જે દોડે છે તે પડે છે, તેમાં કોઈ 
દોષ નથી.' - ઘાવતઃ સ્ત્રત્તન ત સેષાય ભવત્તિ | આ વચન અનુસાર મારા 
બોલવામાં પ્રમાદથી કોઈ અશુદ્ધ શબ્દ-પ્રયોગ નીકળી જાય તો પંડિતોએ તેનો વિષાદ 
ન માનવો જોઈએ. હું સર્વજ્ઞ નથી, અને બધી જ વાતો મને કંઠસ્થ પણ નથી. 
મારા બોલવામાં અગણિત દોષ થતા હશે. આ બાબતમાં મને અભિમાન નથી. 
દોષ બતાવશો તો હું સ્વીકાર કરીશ. સત્યની શોધ થવી જોઈએ, વિતંડા ન થવી 
જોઈએ - એવી મારી સમજ છે. થોડું-ઘણું ગુણ પર પણ ધ્યાન આપવું જોઈએ 
અને દોષોને માફ કરવા જોઈએ. શાંતતા એટલે કે શમ, ૬મ, તપ - આ બ્રાહ્મણોના 
મુખ્ય ગુણો છે, અને જેનામાં આ ગુણો હોય તે જ બ્રાહ્મણ છે. બ્રાહ્મણોનું કામ 
અધ્યાપન છે, અને એવી જ રીતે તેઓની આજીવિકા અધ્યાપન, યાજન (યજ્ઞ 
કરાવવો, પુરોહિતપણું) વગેરે કાર્યોની દક્ષિણાથી ચાલે છે. ખોટી રીતે પ્રતિગ્રહ 
લેવો - દાન લેવું એ નિંદ્ય કર્મ છે. 

૩પાસતે વે મૃઇસ્થા: પરપાવજમવુત્દ્રય: । 
તેન તે પ્રેત્વ પશુતા વ્રત્તન્ત્યન્નારિણિચિનામ્‌ 11: 


આઠમું પ્રવચન ૯૧ 


શમ એટલે અંતઃકરણની વૃત્તિઓનું શમન, દમ એટલે જિતેન્દ્રિયતા, તપ 
એટલે વિદ્યાનું અધિષ્ઠાન, શૌચ એટલે શારીરિક અને માનસિક બંને પ્રકારની 
પવિત્રતા અને શાંતિ, ત્ર્શ્જુતા એટલે કે સરળતા અથવા અનાગ્રહ - આ ધર્મ 
જ્યારે બ્રાહ્મણોમાં હોય છે ત્યારે તેઓમાં ગંભીરતા રહે છે. કોઈ કાચા બ્રાહ્મણ 
કે અબ્રાહ્મણમાં બ્રાહ્મણપણાનું જે ભારે અભિમાન જોવા મળે છે, એ સમજી શકાય 
એવું છે. (કારણ કે) જેમ કોઈ ધનવાનને દરિદ્ર કહેવાથી તેને ક્રોધ ચડતો નથી, 
પરંતુ દરિદ્રને દરિદ્ર કહેવાથી તેને બહુ જ ક્રોધ ચડે છે. 

લોકોની પોતપોતાના અંતઃકરણની વૃત્તિઓ અનુસાર બોલવાની રીત હોય 
છે. વર્તમાનમાં સાંપ્રદાયિક સાધુઓ પરમેશ્વરનું નામોચ્ચારણ કરતી વખતે 
પોતપોતાની વૃત્તિઓ અનુસાર તે નામમાં જોડકાં બેસાડી દે છે. દાખલા તરીકે, 
જો બ્રાહ્મણ સાધુ હોય તો કહે છે : રામ નામ લડુવા ગોપાલ નામ થી. ક્ષત્રિય 
સાધુ હોય તો કહે છે : રામ નામ કી ઢાલ બનાકર કૃષ્ણ કટારા બાંધ લિયા. 
જો કોઈ વાણિયો સાધુ બન્યો હોય તો તે કહે છે : રામ મેરા બાનિયાં સમજ 
કરે વ્યાપાર. જો શૂદ્ર સાધુ હોય તો તે કહે છે : હરિ કો ભજે સો હરિ કા હોય, 
જાત પાંત પૂછે ના કોય. 


ઝનાર્ય્યતા સિષ્ડુસ્તા જૂતા સિષ્િયાત્તતા । 
પુરુષં વ્યઞ્ઝયન્તીઈ ભોજ જતુષયોસિત્તપ્‌ ॥ 
પિત્રવં વા ત્મતે શીત્તં માતરવોભયમેવ વા । 
ત જ્થંત્તિટ્‌ રર્યોસિ: પ્રવત સ્વાં સિયત્ત્છાતિ 197 
બ્રાહ્મણોનો મુખ્ય ધર્મ જ્ઞાન-પ્રાપ્તિ કરવી છે, એવું સર્વ ગ્રંથોમાં કહ્યું છે. 
જ્ઞાન એટલે નિર્ણય. જ્ઞાન વડે વિજ્ઞાન પ્રાપ્ત કરવું, એ જ બ્રાહ્મણોનો શ્રેષ્ઠ ધર્મ 
છે. દઢ નિશ્ચયને વિજ્ઞાન કહે છે. અસ્તુ. આવા ગુણો જ્યારે આપણા બ્રાહ્મણોમાં 
પેદા થશે ત્યારે જ દેશને સ્વાભાવિક વૈભવ પ્રાપ્ત થશે, એમાં કોઈ શંકા નથી. 
મનુસ્મૃતિનો પહેલો અધ્યાય જુઓ. તેમાં બ્રાહ્મણોના ધર્મનું વર્ણન કરવામાં આવ્યું 
છે. હવે ક્ષત્રિયોનો ધર્મ : તેજ, ધૃતિ (ધીરજ), દક્ષતા, યુદ્ધમાં વિજય, માન, 
ઈશ્વર-ભાવ ₹્વામિત્વ) એટલે કે આજ્ઞા આપવી અને પ્રજામાં યથાર્થ અનુવર્તન 
(અનુસરણ, પાલન) કરાવવું છે. પ્રજાનું યથાર્થ રક્ષણ કરવાથી દેશમાં યજ્ઞ, 
અધ્યયન, દાન - આ બધાં કર્મો સારી રીતે થાય છે. વૈશ્યોનો ધર્મ : પશુપાલન, 
દાન, યજ્ઞ, લેણ-દેણ અને ખેતી કરવી છે. મનુષ્યોમાં આ પ્રકારની ગુણ-કર્મ 
અનુસાર વ્યવસ્થા સ્વયંભુવ મનુના સમય સુધી પૂરી થઈ (એટલે કે વ્યવસ્થિત 
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રીતે પ્રચલિત થઈ). મનુના દશ પુત્ર થયા : 
તસત્રિમત્રવડ્તિસ્સો પુતસ્ત્યં પુત્તદ વ્્તપ્‌ । 
પ્રતેતસં વસિષ્ઠ ત્ત મૂમું નારટ્મેવ ત્ત ॥ 
પતે મન્‌સ્તુ સપ્તાન્યાનસૂઞઝન્મમસ્તિતસ: । 
સેવાન્‌ રેવસિવાયાંશ્વ મદ્ષીશ્વામિતોઞસ: 
સ્વાયંભુવ મનુનો પુત્ર મરીચિ એ પહેલો ક્ષત્રિય રાજા થયો. એ પછી 
હિમાલયના પ્રદેશમાં છ ક્ષત્રિય રાજાઓની પરંપરા (પેઢી) ચાલી. ત્યારબાદ ઇક્ષ્વાકુ 
રાજા રાજ્ય કરવા લાગ્યો. કલા-કૌશલ્યની વ્યવસ્થા કરનાર વિશ્વકર્મા નામે એક 
પુરુષ થયો. “વિશ્વકમ! પરમેશ્વરનું પણ એક નામ છે, અને એ એક શિલ્પકારનું 
પણ નામ હતું. અસ્તુ. વિશ્વકર્માએ વિમાન બનાવવાની શોધ કરી. પછી એ 
વિમાનમાં બેસીને આર્યો અહીં-તહીં ભ્રમણ કરવા લાગ્યા. બ્રહ્મદેવનો પુત્ર વિરાટ, 
તેમનો પુત્ર વિષ્ણુ, સોમસદ્‌ હતા અને અગ્નિષ્વાત્તનો પુત્ર મહાદેવ હતો. આ 
જ વિષ્ણુ અને મહાદેવ આગળ જતાં બ્રહ્માની સાથે ત્રિમૂર્તિમાં મુખ્ય દેવતારૂપે 
પ્રસિદ્ધ થયા. સુગંધી અને શીતળ હવા જ્યાં વહી રહી છે, રમણીય વનસ્પતિઓ 
જ્યાં ઝૂમી રહી છે અને જ્યાં સ્ફટિક જેવું નિર્મળ ઝરણું ખળભળ વહી રહ્યું છે, 
એવા હિમાલયના ઊંચા શિખર પર વિષ્ણુ વાસ કરવા લાગ્યા. તેને જ વૈકુંઠ પણ 
કહે છે. પછી બીજા હિમાચ્છાદિત ભયંકર ઊંચા પ્રદેશમાં મહાદેવે નિવાસ કર્યો, 
તેને કૈલાસ કહે છે. આગળ જતાં વિષ્ણુ અને મહાદેવ એ કુળનાં નામ પડી ગયાં. 
હવે આ જે વિષ્ણુ અને મહાદેવની વાત કરી તેઓ હજુ પણ જીવે છે એમ કહેવું 
યોગ્ય નથી, પરંતુ અત્યંત ભોળપણ છે. એમાં ઉદાહરણ એટલું જ છે કે મિથિલા 
દેશના જનકપુરના રાજાને આજ સુધી જનક જ કહીએ છીએ. આથી સીતાજીના 
પિતા રાજા જનક આજ સુધી જીવિત છે એમ કહેવું બિલકુલ ખોટું છે. આ જ 
વાત બ્રહ્માજી વિશે પણ લાગુ પડે છે. 
ત્યાર બાદ આઠ વસુ ઉત્પન્ન થયા. હિમાલયમાં જનસંખ્યા વધી ગઈ. તેને 
ઘટાડવાના હેતુથી આર્ય લોકો પોતાની સાથે મૂર્ખ, શૂદ્ર વગેરે લોકોને લઈને વિમાન 
ઉડાડી ફરતા રહેતા અને જ્યાં પણ સુંદર પ્રદેશ જોવા મળે ત્યાં તરત જ વસવાટ 
કરતા. આ રીતે આખાય જગતમાં દરેક દેશમાં મનુષ્ય ફેલાયા. 
આ જ કાળમાં ઇક્ષ્વાકુ રાજાએ વિદ્દાન લોકોને પોતાની સાથે લઈને 
ભરતખંડમાં પહેલો વસવાટ કર્યો. આર્યાવિર્ત દેશ એટલે પશ્ચિમમાં સરસ્વતી અર્થાત્‌ 
સિંધુ નદી અને પૂર્વમાં બ્રહ્મપુત્ર અથવા દૃષદ્દતી, ઉત્તરમાં હિમાલય અને દક્ષિણમાં 


આઠમું પ્રવચન ૯૩ 


કડક. 


વિંધ્યાદ્રિ - આના વચ્ચે જે પ્રદેશ છે તેને જ આર્યાવિર્ત કહેવાય છે.૨૬ આ આયર્ત 
કેટલો સુંદર છે, કેટલો ફળદ્રુપ છે અને અહીંની આબોહવા પણ કેટલી ઉત્તમ 
છે ! એમાં છએ ત્રશ્તુઓ ક્રમશઃ આવતી રહે છે. 

'દેવ'નો અર્થ વિદ્દાન થાય છે. તેને જ કારણે 'દેવનદી' એવી સંજ્ઞા પડી 
છે. આથી શેવનલયર્યય્ન્ત₹પ** એમ કહેલું છે. પહેલાં ગંગાનું નામ “પવ્મા' હતું. 
પછી ભાગીરથે તે નદીની નહેર કાઢી. આથી તેનું નામ “ભાગીરથી” પડ્યું. 

તે સમયે બ્રહ્મચારી અને બ્રાહ્મણ એનું નામ “આર્ય હતું. તેનું સૂત્ર છે કે : 
ઝાર્યો બ્રાહ્ાળજીમાસ્યો: 154 

આવી વ્યવસ્થા હોવાથી આપણા દેશનું નામ “આર્યસ્થાન' અથવા “આર્યખંડ' 
હોવું જોઈએ. પણ તેને છોડીને “હિંદુસ્થાન' એવું નામ જાણે ક્યાંથી નીકળ્યું ? 
શ્રોતાગણ ભાઈઓ 1! '“હિંદુ' શબ્દનો અર્થ કાળો, કાફર અને ચોર એવો થાય 
છે અને “હિદુસ્થાન' એટલે એવા લોકોની ભૂમિ અથવા દેશ, એવો અર્થ થાય 
છે. ભાઈઓ ! આવું ખરાબ નામ શા માટે ગ્રહણ કરો છો ? “આર્ય એટલે 
શ્રેષ્ઠ અથવા અભિજ્ઞાત (ખાનદાન) વગેરે અને “આયવિર્ત' કહેવાથી એવા લોકોનો 
દેશ, એવો અર્થ થાય છે. (તો ભાઈઓ ! આવા શ્રેઠ નામનો તમે લોકો શા 
માટે સ્વીકાર કરતા નથી ?) શું તમે લોકો પોતાનું મૂળ નામ પણ ભૂલી ગયા 
છો ? અરે ! આપણી આ દશા જોઈને કોનું હૃદય દુઃખી નહિ થાય ? અસ્તુ. 
સજ્જનો |! આજથી 'હિંદુ' નામનો ત્યાગ કરો અને “આર્ય' અને “આયવર્ત' 
આ નામોને ધારણ કરો. આપણે ગુણ-ભ્રષ્ટ થયા તો થયા, પરંતુ આપણે નામ- 


કે ન૮- 


ભ્રષ્ટ તો ન થવું જોઈએ. એવી આપ સૌને તમોને સર્વેને મારી પ્રાર્થના છે. 


છે 
છે 


દિ 


સંદભ : 

સંવત ૧૯૩૧ અષાઢ વદ ૬, શનિવાર. 

યજુર્વેદ ૩૬.૨૨ 

ત્રશ્ગ્વેદ ૧૦.૧૨૯.૧ 

સાંખ્ય દર્શન ૧.૬૧ 

સાંખ્ય દર્શન ૧.૬૧ 

છાંદોગ્ય ઉપનિષદ ૬.૨.૩ 

ત્રશ્ગ્વેદ ૧૦.૧૯૦.૧-૩ 

તેત્તિરીય ઉપનિષદ, બ્રહ્માનંદ વલ્લી, અનુવાક ૧.૯ 


“6 ત ૦; 


૧૯. 
. મનુસ્મૃતિ ૧.૨૧ 
. શ્વેતાશ્વતર ઉપનિષદ્‌ ૬.૧૮ 


ર૭. 
ર૮ 


ઉપદેશ-મંજરી 


વેદાંત દર્શન ૧.૧.૨૨ 


. યજુર્વેદ ૪૦.૧૭ 
. ન્યાય દર્શન ૧.૧.૨૪ 


મનુસ્મૃતિ ૮.૧.૩૩ 


. છાંદોગ્ય ઉપનિષદ ૬.૨.૩-૪ 

. એતરેય ઉપનિષદના આરંભમાં આવો ભાવ જોવા મળે છે. 
. ત્રગ્વેદ ૧૦.૧૯૦.૧ 

. ત્રગ્વેદ ૧૦.૧૯૦.૩ 

. મુંડક ઉપનિષદ ૨.૧.૭ 

. ત્રશગ્વેદ ૧૦.૧૯૦.૧ 


પારિભાષિક ૪૩ 


ત્રદગ્વેદ ૧.૫.૧૮ 
મનુસ્મૃતિ ૩.૧૦૪ 
મનુસ્મૃતિ ૧૦.૫૮-૫૯ 
મનુસ્મૃતિ ૧.૩૫-૩૬ 


. સરસ્વતીર્ષટ્વત્યોર્ટ્વનશોર્યટ્ન્તરમ્‌ | તયોરેવાન્તર મિર્યોરર્થાવર્ત વિુર્લુધા: ॥ - મનુસ્મૃતિ 


૨.૧૭, રર 
મનુસ્મૃતિ ૨.૧૭ 
અષ્ટાધ્યાયી ૬.૩.૫૮ 


નવમું પ્રવચન 


ઇતિહાસ : ૨ 


સ્વામી દયાનંદ સરસ્વતીએ વિજ્ઞાપન અનુસાર બુધવાર 
પેઠમાં ભિડેના વાડેમાં તા. રપ જુલાઈના રોજ' રાતે 
આઠ વાગ્યે ઈતિહાસ વિષય પર આપેલા વ્યાખ્યાનનો 
સારાંશ : 


ઇક્ષ્વાકુ એ આર્યાવર્તનો પહેલો રાજા થયો. ઇક્ષ્વાકુ એ બ્રહ્માથી છટ્ઠી પેઢીએ 
છે. અહીં “પેઢી' શબ્દનો અર્થ પિતાથી પુત્ર સમજવાનો નથી, પરંતુ એક 
અધિકારીથી બીજો અધિકારી એમ સમજવું જોઈએ. પહેલો અધિકારી સ્વાયંભુવ 
(મનુ) હતો. ઇક્ષ્વાકુના સમયમાં લોકો અક્ષર, શાહી વગેરે લખવાની પદ્ધતિ 
ચલણમાં લાવ્યા હોય એમ લાગે છે, કારણ કે ઇક્ષ્વાકુના સમયમાં વેદને પૂરેપૂરા 
કંઠસ્થ કરવાની પદ્ધતિ થોડી થોડી મંદ પડવા લાગી હતી. જે લિપિમાં વેદો લખવામાં 
આવતા હતા, તેનું નામ 'દેવનાગરી' છે. 'દેવ' અર્થાત્‌ વિદ્દાન. એનું જે નગર 
એવા વિદ્દાન નાગર લોકોએ અક્ષર દ્વારા અર્થ-સંકેત ઉત્પન્ન કરી સર્વપ્રથમ ગ્રંથ 
લખવાનો પ્રચાર પ્રારંભ કર્યો. 

બ્રહ્માની ઉત્પત્તિ સુધી દિવ્ય સૃષ્ટિ હતી. ત્યાર બાદ મૈથુની સૃષ્ટિ ઉત્પન્ન 
થઈ. બ્રહ્માથી વિરાટ થયા અને વિરાટ પછી મનુ થયા. મનુએ ધર્મ-વ્યવસ્થા 
ગોઠવી. મનુના દશ પુત્રો હતા. સ્વાયંભુવ (મરીચિ)ના સમયમાં રાજકીય અને 
સામાજિક વ્યવસ્થાઓ શરૂ થઈ. 

ઇક્ષ્વાકુ તે માત્ર રાજકુળમાં પેદા થવાના કારણે નહિ, તેમ જ બળજબરીથી 
રાજ્ય પડાવીને પણ રાજા બન્યો ન હતો. પરંતુ બધાં લોકોએ તેને તેની યોગ્યતાના 
કારણે રાજસભામાં અધ્યક્ષ સ્થાને બેસાડ્યો હતો અને તેથી રાજા બન્યો હતો. 
તે સમયે બધા લોકો વૈદિક વ્યવસ્થા પ્રમાણે વર્તતા હતા. ભૃગુજીએ પોતાની 


૯૬ ઉપદેશ-મંજરી 


સંહિતામાં આ બધી વ્યવસ્થા જાહેર કરી છે અને એ ગ્રંથ શ્લોકાત્મક છે. આથી 
શ્લોક રચનાનો આરંભ વાલ્મીકિજીએ કર્યો, એ કહેવું કેટલું યુક્તિસંગત છે ? 

આ વ્યવસ્થા અંગે મનુના સાતમા, આઠમા અને નવમા અધ્યાયમાં જે રાજ્ય- 
વ્યવસ્થા બતાવેલી છે તે જુઓ. માત્ર એકલા રાજાના હાથમાં જ કોઈ પણ પ્રકારનો 
હુકમ ચલાવવાની શક્તિ ન હતી. તે તો માત્ર રાજસભાના અધ્યક્ષનો અધિકાર 
ચલાવતો રહેતો. 

રાજ્યની વ્યવસ્થા કેવી ચાલતી હતી, તેને સંક્ષેપમાં અહીં કહું છું : ગ્રામ, 
મહાગ્રામ, નગર, પુર એવા એવા વિભાગો રહેતા હતા. ગ્રામોમાં સો-સો ઘર, 
મહાગ્રામોમાં હજાર, નગરમાં દસ હજાર અને પુરમાં એથી પણ વધુ ઘરોની સંખ્યા 
રહેતી હતી. દસ ગ્રામોનો એક “દશેશ' નામનો અધિકારી રહેતો, સો ગ્રામોનો 
'શતેશ' નામે અધિકારી રહેતો અને હજાર ગ્રામોનો “સહસ્નેશ' નામે અધિકારી 
રહેતો હતો. દસ હજાર ગ્રામ પર મહાસુશીલ, નીતિવાન એવો જ એક અધિકારી 
રહેતો હતો. દરેક દેશમાં લખવા-વાંચવામાં અનુભવી એવા ગુપ્ત દૂતો સમાચારો 
પહોંચાડવા તથા અધિકારીઓ કેવી જવાબદારી બજાવે છે, તેની જાણકારી મેળવવા 
સતત ફરતા રહેતા હતા. આ દૂતો તરીકેનું કામ પુરુષ અથવા સ્ત્રીઓ પણ કરતી 
હતી. 

રાજ્યમાં ચાર પ્રકારના અધિકારીઓ રહેતા હતા : રાજ્યાધિકારી, સેનાધિકારી, 
ન્યાયાધિકારી અને કોષાધિકારી. આવા ચાર વિભાગના ચાર અધિકારીઓ રહેતા 
હતા. ઇક્ષ્વાકુ એ રાજ્યસભાનો પહેલો અધિકારી હતો. જો ચર્ચા વખતે સભામાં 
બે પક્ષ પડી જાય તો એવા સમયે ત્િર્ણયનું કામ અધ્યક્ષનું રહેતું હતું. દેશમાં 
વિવિધ પ્રકારની સભાઓ હતી. તેમાં રાજાર્ય સભા જ મુખ્ય હતી અને ધર્મ- 
સભા અથાત્‌ પરિષદ્‌ પણ સ્થળ સ્થળ પર થતી હતી. દસ વિદ્દાનોની હાજરી 
વિના પરિષદ - સભા થઈ શકતી નહે અને ઓછામાં ઓછાં ત્રણ વિદ્દાનો આવ્યા 
વિના તો સભાનું કામ ચાલી જ શકતું નહિ. ધર્મસભાને કોઈ જાતનો અધિકાર 
ન હતો, પરંતુ તેમાં ધર્માધર્મનું વિવેચન અને ઉપદેશ જ થતો હતો. પરીક્ષા અને 
શિલ્પોન્નતિ તરફ પણ આ સભાનું ધ્યાન રહેતું હતું. નાના-મોટા વિષયોની રાજાર્ય 
સભાને જાણ કરવામાં આવતી અને રાજાર્ય સભા તેના દંડ વગેરેની જોગવાઈ 
કરતી હતી. મહાભારતના સભાપર્વમાં વિવિધ સભાઓનું વર્ણન કરેલું છે, તે 
જુઓ. સેનાના સિપાહીઓનું આજ્ઞાપાલન એ જ મુખ્ય કર્તવ્ય છે. એમ બતાવીને 
જ તેને ધનુર્વેદ શીખવતા હતા. ઘણા અંગ્રેજી ભણેલા લોકો એમ કહે છે કે 


નવમું પ્રવચન ૯૭ 


આર્ય-લોકોને “કવાયત' શું છે, એનો ખ્યાલ ન હતો. પરંતુ આમ કહેવું એ ગાંડપણ 
છે. કારણ કે મકરવ્યૂહ, બકવ્યૂહ, બલાકાવ્યૂહ, સૂચીવ્યૂહ, શૂકરવ્યૂહ, શકટવ્યૂહ, 
ચક્રવ્યૂહ વગેરે કવાયતના વિવિધ પ્રકારો પ્રાચીન કાળમાં આર્ય લોકો જાણતા હતા 
અને સેનામાં પણ વિવિધ ટૂકડીઓના દશેશ, શતેશ, સહસ્નેશ એવા અધિકારીઓ 
રહેતા હતા; અને તે સમયનાં તેમનાં હથિયારો અથતિ શક્તિ, અસિ, શતઘ્ની, 
ભુશુંડી વગેરે હતાં. અંગ્રેજોને હજુ સુધી વ્યૂહ-રચનાનું પૂરું જ્ઞાન થયું નથી, એટલે 
કે તેઓ જાણતા નથી કે વ્યૂહ-રચના કોને કહેવાય. થોડી-ઘણી કવાયત કરે છે, 
એટલાથી જ તેઓ પ્રાચીન આર્યો કરતાં કુશળ છે એમ તમને લાગે છે. પરંતુ 
તેનો સારાંશ સિસ્સ્તપાવ્ને રેજ્ને ત્સ્ળ્છોડષિ દુપાયતે કહેવતને સાચી ઠરાવે છે. 

આથી મારો કહેવાનો ભાવાર્થ એવો નથી કે અંગ્રેજોમાં આપણા કરતાં વિશેષ 
ગુણો નથી. પરંતુ તેમનામાં પણ ઘણા બધાં સારા ગુણો છે. જે ગુણોનો આપણે 
સ્વીકાર કરીએ એ જ આપણા માટે બરાબર છે. પહેલાંના સમયમાં જો કોઈ યુદ્ધમાં 
મરી જાય તો તેનાં બાળકોને પગાર આપવામાં આવતો અને યુદ્ધમાં જે કંઈ લૂટમાં 
માલ મળે તો તેને યોગ્ય સમયે વ્યવસ્થિત રીતે વહેંચી દેવામાં આવતો હતો. 
સૈન્યની વ્યવસ્થાના સંબંધમાં ત્યારે ઘણી બાજુઓનું ધ્યાન રાખવામાં આવતું હતું. 
કારણ કે સઘળા એશ્ચર્યનું મૂળ કારણ સેના છે એમ સમજી સેનાના માણસોને 
કોઈ પ્રકારની ચિંતા કે મુશ્કેલી પડવા દેતા નહિ. આ માટે ત્યારના અધિકારીઓ 
ખૂબ જ ચતુર રહેતા હતા. જો સેનામાં કોઈ બીમાર પડી જાય તો તેની ખાસ 
કાળજી લેવાતી હતી. અર્થાત્‌ ઉત્તમ રક્ષણ કરવામાં આવતું હતું. 

સર્ષાપળં મવેદળ્ડયો ચત્રાન્યઃ પ્રાજૃતતો અન: । 
તત્ર સઝા ભવેદળ્યચઃ સઇસ્રમિતિ ઘથારળા ॥* 

શ્રેહ લોકોને અને રાજાને ગરીબો કરતાં સો ગણો વધુ દંડ આપવામાં આવતો 
અને રાજાઓ મુનિઓ સાથે ધર્મચર્ચા કરવામાં સમય ગાળતા હતા. આ વિશે 
પિપ્પલાદ મુનિની કથા જુઓ.” ઇક્ષ્વાકુના સમયમાં આ પ્રકારની રાજ-વ્યવસ્થા 
હતી. ઇક્ષ્વાકુ આવા પ્રકારનો સુશીલ, નીતિમાન, સુજ્ઞ, જિતેન્દ્રિય, વિઠ્દાન અને 
ગુણ-સંપન્ન રાજા હતો. 

ત્યાર બાદ ઘણી પેઢીઓ પછી સગર રાજા રાજ્ય કરવા લાગ્યો. તે કાળમાં 
રાજા જો મૂર્ખ હોય તો તેને હોદ્દા પરથી હટાવી દેવામાં આવતો અથવા તો હોદ્દો 
અપાતો જ નહિ. 

વર્તમાનમાં આપણા રાજાઓ ખુશામતિયાઓની ચંડાળ-ચોકડીથી ઘેરાયેલા રહે 


૯૮ ઉપદેશ-મંજરી 


આથી સ્વાભાવિક જ રાજાઓમાં બધા જ દુર્ગુણો વાસ કરે તેમાં શી નવાઈ? 
આપણા આયવવર્તનું કમભાગ્ય છે. 

તઇવઃ પુરુષા સત્તન્‌ સતતં પ્રિયવારિનિ: । 

ઝપ્રિયસ્ય તુ પથ્ચસ્ય વવ્ત્તા શ્રોતા ત્ત રુર્લભ: 11” 

સગર રાજા સુશીલ અને નીતિમાન હતો. એ રાજાને અસમંજસ નામનો 

સાવ મૂર્ખ અને દુષ્ટ એવો પુત્ર થયો. તેણે એક ગરીબના બાળકને પાણીમાં ફેકી 
દીધો. તેની વિનંતીથી રાજાર્ય સભા સમક્ષ ન્યાય થતાં રાજાએ તેને સજા કરી 
અને તેને એક મહા ભયંકર જંગલની વચ્ચે કેદમાં રાખ્યો. આનું નામ જ ન્યાય 
છે. કહે છે કે : સમરથ કો નહીં દોષ ગુસાઈ, રવિ પાવક સુરસરિ કી નાઈ.' 
નહિ તો આજકાલના રાજાઓ અને તેમનો ન્યાય !!“ 


છે. 
એ 


ત્‌ 


સંદભ : 

સંવત્‌ ૧૯૩૧ અષાઢ વદ ૭, રવિવાર. 

મનુસ્મૃતિ ૮.૩૬૬ 

આ કથા પ્રશ્નોપનિષદ્માં છે. 

મહાભારત ઉધોગપર્વ ૩૭.૧૫ 

આ તુલસીકૃત રામાયણનું વચન છે. 

મૂળ મરાઠીમાં ઉપર મુજબનો પાઠ છે. પરંતુ કેટલાક હિંદી અનુવાદમાં અહીં પાઠ-વૃદ્ધે 
જોવા મળે છે, જે આ મુજબ છે : “બસ આ પ્રકારના શિક્ષણે ભારતને પાયમાલ કરી 
નાખ્યો છે. વહાલા આર્ય બંધુઓ ! સમર્થોને તો મૂર્ખો કરતાં વધારે દોષ લાગે છે; કારણ 
કે તેમાં સમજદારી છે માટે સમર્થ માનવામાં આવે છે. તેઓ સારું, ખરાબ અને પાપ- 
પુણ્ય બધું જાણી શકે છે. તાત્પર્ય એ છે કે આવાં આવાં ગપોડાઓને માન્યા વિના આપણા 
ધર્માનુરાગી પૂર્વજોની ધર્મ-શિક્ષાનુકૂળ વર્તન કરવું એમાં જ કલ્યાણ છે. ઝર્‌્મ્‌ શાસ્તિઃ 
શાસ્તિઃ શાસ્તિ$ ॥” 


ળા ત: ૦ હ ત્હ ત્ર 


દસમું પ્રવચન 


ઇતિહાસ : ૩ 


સ્વામી દયાનંદ સરસ્વતીએ વિજ્ઞાપન અનુસાર બુધવાર 
પેઠમાં ભિડેના વાડેમાં તા. ૨૭ જુલાઈના રોજ' રાતે 
આઠ વાગ્યે “તિહાસ' વિષય પર આપેલા વ્યાખ્યાનનો 
સારાંશ. 
ગત વ્યાખ્યાનમાં કહેલા સગર રાજાના સમયમાં જે દુષ્ટ રાજપુત્રને દંડ મળ્યો 
હતો તેને રાજ્યનો અધિકાર મળ્યો નહિ. આ સગર રાજાના સંબંધમાં ઘણી 
અલાઉદ્દીન (જાદુઈ ચિરાગ)ની જેમ વાર્તાઓ લોકોમાં પ્રસિદ્ધ છે, પરંતુ આ પ્રકારની 
અનુચિત વાર્તાઓ પર કોણ વિશ્વાસ કરી શકે કે “એક જ સમયમાં સગર રાજાને 
સાઠ હજાર પુત્ર પેદા થયા અને તેઓએ સમુદ્રને ખોદી નાખ્યો; તેઓના હાથ 
મોટા મોટા, લાંબા અને શરીર પણ ઘણાં પુષ્ટ હતાં' ? કોઈ કોઈ મનુષ્યો આ 
વાતની ઉપપત્તિ એવી રીતે બતાવે છે કે આ બધો અદ્ભુત પ્રભાવ વરદાનનો 
હતો. વરદાન કે આશીર્વાદમાં ફક્ત વાણીથી શબ્દો બોલવામાં આવે છે, પરંતુ 
કેવળ એ શબ્દોમાં તો કર્તૃત્વ-શક્તિ હોતી નથી. જેવી રીતે “અગ્નિ' બોલવાથી 
બળતરા કે જ્યોતિ પેદા થતી નથી. શબ્દમાં કેવળ વાચ્ય-વાચક સંબંધ છે. આથી 
આ બધો મિથ્યા બડબડાટ છે. આમાં અમૂલ્ય સમય ખોવો એ નરી મૂર્ખતા છે. 
આ સગર પછી ઉપરિચર નામનો રાજા થયો. તે વિમાન વિદ્યામાં નિપુણ 
હતો. કૌષીતકિ બ્રાહ્મણ-ગ્રંથમાં અનેક સમ્રાટ રાજાઓનું વર્ણન કરવામાં 
આવેલ છે. 
અયોધ્યામાં ત્રશ્તુપ્ણ નામનો રાજા રાજ્ય કરતો હતો. અહીં દક્ષિણમાં 
નળરાજા રાજ્ય કરતો હતો. નળની રાણી દમયંતીનો પોતાના પતિથી વિયોગ 
થઈ ગયો. તે સમયનું વર્ણન કરેલ છે કે તેણે જ પોતાના જ સ્વયંવરના વિષયમાં 


૧૦૦ ઉપદેશ-મંજરી 


બે શ્લોક સ્વયં બનાવ્યા હતા (અને તેણે અયોધ્યાના રાજા ત્ર્દ્તુપર્ણની પાસે મોકલ્યા 
હતા). રાજા નળ અશ્વવિધા અથાત્‌ અગ્નિવિદ્યા જાણતા હતા. 
ઝમ્તિવે ઝશ્વ: | રેવા તતં વત્નં રસ્‌: | ઝગ્તિવે વગ્તઃ 1 પજ 
તં પુરત્તાટ્રશ્રયંસ્તસ્યાડભયેડનાષ્ટ્રે સિવાતેડસ્નિસ્તાયત । 
તસ્માધત્રામ્તિ મસ્થિષ્યન્સ્યાર્્વમાનિતવે બૂયાત્‌ સ પૂર્વેળોપતિષ્ઠતે । 
તત્વેતયુત્છ્યતિ 1" 

તે સમયે રાજા નળ અયોધ્યાપુરીના રાજા ત્રદ્તુપણને ત્યાં નોકર હતો. ત્યાંથી 
દમયંતીના સ્વયંવરમાં નળની વિધા-શક્તિથી એક જ દિવસમાં રાજા ત્રદતુપર્ણ 
વિદર્ભમાં પહોંચી ગયો હતો; આ કારણથી નળની ઘણી પ્રશંસા થઈ હતી. તેથી 
સંબંધિત દુર્બળ શ્યામકર્ણ ઘોડાઓની લોકો ઉટપટાંગ વાતો કરે છે, એમાં કાંઈ 
પણ સાચું નથી. 

એ પછી ભરત-કુળમાં અનેક રાજાઓ થતા રહ્યા. આ કારણે આયવિર્તનું 
નામ તે સમયથી “ભારતવર્ષ' પડી ગયું. ત્યાર પછી રાજા રઘુ થયા. તે પણ 
મોટા મહાત્મા હતા. તે રઘુરાજા રાજા રામથી પહેલાં થયા હતા. અર્થાત્‌ રઘુ 
પછી રાજા રામ થયા. તેનું રાવણ સાથે યુદ્ધ થયું, જેનો ઇતિહાસ રામાયણમાં 
વર્ણન કરવામાં આવ્યું છે. આવા આવા વીર પરાક્રમી, બુદ્ધિમાન, વિદ્દાન અને 
મોટા ન્યાયકારી આર્ય રાજાઓ આર્યાવર્તમાં થઈ ગયા છે. 


તે સમયે આર્યાવર્તમાં દરેક વિષયમાં ઘણી મોટી પ્રગતિ થઈ હતી. 
કોષીતકીય બ્રાહ્મણમાં લખ્યું છે કે બધાં પુત્ર અથવા પુત્રીઓને પાંચ વર્ષની 
અવસ્થામાં પાઠશાળામાં મોકલવામાં આવતાં હતાં. આ એક સામાજિક નિયમ 
હતો. જો માતાપિતા આ સામાજિક નિયમ તોડે તો રાજસભા તેને દંડ આપતી 


હતી. 

આ રીતે પ્રગતિનો સમય પસાર થતાં શંતનુનો સમય આવ્યો. આ સમયે 
આયવિર્તનું એશ્ચર્ય એટલું બધું વધી ગયું હતું કે એ એશ્ચર્યના નશાના કારણે 
સ્વાભાવિક જ આ આયવિર્તની દશા બગડવાનો પ્રારંભ થયો. જેની પાસે ધન 
અધિક હતું તે નશામાં મસ્ત હતા. આ કારણે એકાએક દેશમાં સામાજિક નિયમોની 
વિરુદ્ધ વાતાવરણ ઉત્પન્ન થયું. 

રાજા શંતનુને મોટા એશ્ચર્યના કારણે ઘણું મોટું અભિમાન ઉત્પન્ન થયું અને 
દેશમાં વ્યભિચાર વધી ગયો. નિષ્કંટક રાજ્ય હોવાના કારણે શંતનુ ખૂબ જ 
મદોન્મત્ત બન્યો. મનુએ કહ્યું છે : 


દસમું પ્રવચન ૧૦૧ 
ઝર્થવ્ળમિષ્વસવ્તાનાં ઘર્મજ્ઞાનં વિધીયતે । 
ઘર્મ સ્તિજ્ઞાસમાનાનાં પ્રમાળં પરમં શ્રુતિ: 11 

(જે મનુષ્ય સાંસારિક વિષયોમાં ફસાયેલ છે તેમને ધર્મનું જ્ઞાન થઈ શકતું 
નથી. ધર્મના જિજ્ઞાસુઓ માટે પરમ પ્રમાણ વેદ છે.)” 

ત્યાર બાદ શંતનુ વિષયોમાં અત્યંત આસક્ત થઈ ગયો. સત્યવતી તરફની 
તેની લંપટતાની વાતો તમે બધા લોકો જાણો છો. પરંતુ શંતનુ રાજા હોવા છતાં 
પણ સત્યવતીના પિતા પર બળજબરી કરી ન શક્યો. સત્યવતીના પિતાએ તેને 
ધમકાવ્યો હતો. જ્યાં સુધી ભીષ્મે પોતાનો કુળ-હક્ક સત્યવતીના પુત્રોને આપવાનું 
નક્કી ન કર્યું, ત્યાં સુધી સત્યવતીના ગરીબ પિતાએ રાજાની આજ્ઞા સ્વીકારી 
નહિ. જ્યારે ભીષ્મ પિતામહે પોતાના કુળ-હક્ક સત્યવતીના પુત્રોને આપવાનો 
નિર્ણય જાહેર કર્યો ત્યારે જ સત્યવતીના ગરીબ પિતાએ રાજાની આજ્ઞાનો સ્વીકાર 
કર્યો. આ ઘટનાથી એ પ્રગટ થાય છે કે, પ્રાચીન આર્ય પ્રજામાં કેટલી સ્વતંત્રતા 
હતી અને રાજાઓને પણ સામાજિક બંધનો આ રીતે બંધનકારક હતાં. આ 
આયવિર્ત રાજાઓની કીર્તિ સંસારમાં ફેલાઈ હતી. યુરોપ અને અમેરિકાના કેટલાક 
રાજાઓ તેઓની સેવામાં તત્પર થઈ કર આપતા હતા. હવે વિચારો કે વર્તમાન 
સમયમાં આર્ય લોકોની દશા કેટલી અવનત બની છે. આ બધી વાતો મહાભારતનાં 
રાજસૂય અને અશ્ચમેધ પર્વોમાં વણિત છે. કારણ સ્વરૂપ શંતનુ રાજાના સમયમાં 
પાપ વધવા લાગ્યું અને રાજ્યનો વહીવટ બગડતો ગયો. આ જ પાપ અંતમાં 
વધતાં વધતાં કૌરવો અને પાંડવોના મોટા સંગ્રામનું કારણ બન્યું અને તે સમયથી 
જ આ દેશની દશા બગડવાની શરૂઆત થઈ. હવે અહીં રાજાઓનો ઇતિહાસ 
સમાપ્ત કરવામાં આવે છે. 


દેવોનો ઇતિહાસ 


હવે આગળ દેવતા, વિદ્યા અને ત્રદ્ષિ વગેરેના ઇતિહાસનો પ્રારંભ કરીએ 
છીએ : શતપથ બ્રાહ્મણમાં લખ્યું છે કે વિદ્ઘાનોને 'દેવતા' કહે છે. આ વિદ્વાનોના 
ત્રણ પ્રકાર છે : પ્રથમ દેવ, દ્વિતીય ત્રદ્ષિ, તૃતીય પિતૃ. આ પ્રકારથી પૃથક્‌ 


બ્રાહ્મણાદિ ગ્રંથોમાં તેત્રીસ દેવતાઓનું વર્ણન કરેલ છે અને વર્તમાનમાં તેત્રીસ 
કરોડ દેવોની જે કલ્પના કરેલ છે તે સર્વથા નિર્મૂળ છે; કારણ કે “કોટિ'નો અર્થ 
પ્રકાર છે, જેનો એ પુસ્તક રચનારાએ “કરોડ' અર્થ કરીને મોટી ભૂલ કરી છે. 
આદિત્ય, રુદ્ર, વસુ વગેરે આ રીતના તેત્રીસ દેવતા શતપથ બ્રાહ્મણના બૃહદારણ્યક 


ઉપનિષદમાં વર્ણન કરેલ છે, ત્યાં જોઈ લેવું જોઈએ. આ તેત્રીસ દેવતાઓમાં બાર 


૧૦૨ ઉપદેશ-મંજરી 


આદિત્ય (અથત્‌ કારતક આદિ મહિનાઓ) અગિયાર રુદ્ર અથતિ “રુદ્ર' શબ્દની 
વ્યુત્પત્તિ આ રીતે કરવામાં આવે છે : ચરાડસ્માત્‌ શરીરાત્‌ પ્રાળા સિર્મસ્છન્ત્યત્‌થ 
સેર્યસ્તિ ॥ ત્તસ્માર્‌ સ્રા રૃત્યુસ્યન્તે 1પ (આ શરીરમાંથી પ્રાણ નીકળી જતાં લોકો 
રડવા લાગે છે. આથી પ્રાણોને “રુદ્ર” - રડાવનાર કહે છે.) આથી બૃહદારણ્યક 
ઉપનિષદ્‌ અનુસાર પ્રાણ અને જીવાત્મા મળીને અગિયાર રુદ્ર સમજવા જોઈએ. 
(કેમ કે આના જુદા થવા પર જ સંબંધીઓ રડે છે.) આઠ વસુ છે જેવા કે, 
પૃથ્વી, જલ, તેજ, વાયુ, આકાશ, ધૌ, ચંદ્રમા અને સૂર્ય. આ બધા મળીને આઠ 
વસુ કહેવાય છે. બત્રીસમાં પ્રજાપતિ અને તેત્રીસમાં ઇન્દ્ર (વિદ્યુત) મળીને કુલ 
તેત્રીસ દેવતાઓ છે. 

વિષ્ણુ વૈકુઠમાં રહેતા હતા અને ત્યાં જ તેમની રાજધાનીનું શહેર હતું. 
મહાદેવ કેલાસના રહેવાવાળા હતા. કુબેર અલકાપુરીના રહેવાવાળા હતા. આ 
બધો ઇતિહાસ કેદારખંડમાં વર્ણન કરેલ છે. હું પોતે પણ આ સર્વ સ્થળે જઈ 
આવેલ છું. જે પહાડ પર જૂની અલકાપુરી હતી તેના પર હું એ વિચારથી ગયો 
હતો કે એકવાર મારું શરીર પણ બરફમાં ગળાવીને સંસારના બંધનોથી મુક્ત 
થઈ જાઉં. પરંતુ ત્યાં પહોંચીને વિચાર આવ્યો કે, આ જગ્યાએ મરી જવું એ 
કોઈ પુરુષાર્થ નથી, પણ જ્ઞાન પ્રાપ્ત કરીને પરોપકાર કરવો એ જ પુરુષાર્થ છે. 
આ વિચારના બદલવાથી પાછો આવ્યો હતો. પછી તો જાણવામાં આવ્યું કે 
જીવાત્માનું મૃત્યુ જ થતું નથી. 

કાશ્મીરથી નેપાળ સુધી હિમાલયનાં જે ઊંચાં ઊંચાં શિખર છે, તે જ દેવલોક 
હતો. પહેલાંના સમયમાં આજની જેમ પ્રાયઃ બરફ પડતો ન હતો એમ માનવામાં 
આવે છે, કારણ કે તે સમયે જો ત્યાં બરફ પડતો હોય તો દેવ અર્થાત્‌ વિદ્વાનો 
આ સ્થાન પર ત્િવાસ કેવી રીતે કરી શકે ? આ દેવલોકમાં ભદ્ર પુરુષો દરેક 
સ્થાન પર રાજ્ય કરતા હતા. વર્તમાન સમયમાં પણ ભારતખંડમાં મારા કથનનું 
પ્રમાણ મળે છે. દિલ્હીમાં ઇન્દ્રપ્રસ્થ નામનું સ્થાન હતું. ત્યાં દિવલોકમાં) ઇન્દ્રનું 
રાજ્ય હતું. પુષ્કર અને બ્રહ્માવર્તમાં બ્રહ્માનું રાજ્ય હતું. કાશી, ઉજ્જેન અને 
હરદ્વાર વગેરેમાં મહાદેવજીનું રાજ્ય હતું. આ વિદ્ધાનો અર્થાત્‌ આર્યોના વેરી 
અનાર્યો-અસુરો વગેરે હતા. તેમની સાથે વારંવાર આર્યોને યુદ્ધો કરવાં પડતાં 
હતાં. વિમાનોમાં બેસીને પણ યુદ્ધ કરતા હતા. ફક્ત આટલું જ નહિ, પરંતુ 
જ્યાં કોઈ સ્વયંવર રચાતો અને તેનું નિમંત્રણ મળતું કે તરત જ તેઓ વિમાનો 
પર બેસીને તે સ્થાનો પર પહોચી જતા. આ દેવતાઓમાં મોટા દેવતા લોકો 
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અત્યંત વીર હતા. તેમની સ્ત્રીઓ મર્દાના જોમથી પોતાના પતિઓ સાથે યુદ્ધમાં 
જતી હતી. આ પહાડમાં રહેનાર દેવતાઓના રાજ્યનો વ્યવહાર વર્તમાન સમય 
સુધી રજપૂત લોકોમાં જોવા મળે છે. પ્રાચીન સમયે રાજાઓ યુદ્ધના સમયે રથોમાં 
બેસી ભોજન કરતા હતા. આ સમયે પણ રજપૂતોમાં મોટા જાગીરદારો એવા 
પ્રસંગો પ્રાપ્ત થતાં આમ જ કરે છે. રજપૂત લોકો જે સ્થાન પર જે ઇચ્છે તે 
ખાય છે. આ જ સંબંધમાં હું એક રિવાજ સંભળાવું છું, જે જયપુર શહેરમાં થોડા 
સમયથી પ્રસિદ્ધ છે. જયપુરના રાજાઓ બ્રાહ્મણને રસોયા તરીકે રાખતા નથી, 
આનું કારણ એ લોકો બતાવે છે કે ત્રણ-ચાર પેઢી પહેલાં રસોઈનું કામ 
બ્રાહ્મણો કરતા નહિ. બ્રાહ્મણ, ક્ષત્રિય અને વૈશ્ય - આ ત્રણ વર્ણના ઘરમાં શૂદ્ર 
રસોઇયા રહેતા હતા અને આ આચાર મનુસ્મૃતિમાં (આપસ્તંબ ધર્મસૂત્રમાં) પણ 
મળે છે. વર્તમાનમાં રજપૂતોના રસોઇયા તે લોકો જ છે. બ્રાહ્મણોને રસોઈ કામ 
માટે ન રાખવાનું બીજું કારણ એ પણ બતાવે છે કે, પહેલાંના સમયમાં એક 
બ્રાહ્મણે રાજાના ભોજનમાં વિષ ભેળવેલું હતું. અસ્તુ. આ આપણા બ્રાહ્મણોની 
શોભા છે ? 

પ્રાચીન સમયમાં જેને “ત્રિવિષ્ટપ' દેશ કહે છે, તેને વર્તમાનમાં તિબેટ પ્રદેશ 
કહે છે. કોઈ કોઈ મને પ્રશ્ન કરે છે કે, વિષ્ણુ, મહાદેવ, ઇન્દ્ર વગેરે દેવતાઓ 
વર્તમાનમાં અમને જોવામાં કેમ આવતા નથી ? આ બાબતમાં મારો ઉત્તર એ 
છે કે વિદ્ધાનો જે પરાક્રમી અને પ્રમાણિક હતા તેઓ બધા મૃત્યુ પામ્યા. કોઈ 
પૂછે છે કે હિમાલયમાં રાજ્ય કરતા લોકો ક્યાં ચાલ્યા ગયા ? કોઈ કહે છે કે 
દેવ અમર છે, પરંતુ આપણા જેવા પાપી લોકોને દેખાતા નથી. અરે ભલા માણસો ! 
દેવતા તો અમર હોવાના કારણે માનો કે ન દેખાય, પણ તેમના નોકર-ચાકર 
વગેરે કેમ દેખાતા નથી ? સાચી વાત તો એ છે કે જે ઉત્પન્ન થયેલ છે તે અવશ્ય 
એક દિવસ મરનાર છે. આ તર્ક પ્રમાણે દેવો પણ મરી ગયા - ચ્‌ ર્ષ્ટં તન્નષ્ટ્મ્‌ । 
દેવો મરી ગયા આનાથી એ અભિપ્રાય છે કે આ પૃથ્વી પરથી તેમનું શરીર જતું 
રહ્યું, પરંતુ દેવતા અને મનુષ્યના આત્માઓ તો અમર છે. આ પ્રકારે જાતિના 
વિચારથી દેવજાતિ અર્થાત્‌ વિદ્દાનોનો સમૂહ અમર છે. અથતિ કોઈને કોઈ 
વિદ્ધાન પુરુષ (આ પૃથ્વી પર) મોજૂદ જોવામાં આવે છે. આ કારણથી કહ્યું છે : 
વિદ્ધાય્સો વૈ રેવા: 1“ આવી રીતે દેવજાતિ તો અમર છે. 

હવે પ્રશ્ન છે કે આપણા દેશના ઇતિહાસમાં આટલી બધી ગરબડ કેમ થઈ 
ગઈ ? અને શું કારણ છે ક્યાંય પણ કોઈના જીવનચરિત્રની સંવત વગેરેની કોઈ 
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પણ ગ્રંથમાં ઠીક રીતે ભાળ મળતી નથી ? આ વિષયમાં જાણવું જોઈએ કે સ્વાર્થી 
લોકોએ પુસ્તકોમાં તારીખ છુપાવી દીધી અને જૈન તથા મુસલમાનોએ તે ગ્રંથો 
બાળી નાખ્યા. આ રીતે સંક્ષેપમાં દેવતાઓના ઈતિહાસનું વર્ણન કર્યું. 
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હવે સંક્ષેપમાં વિદ્યાનો ઈતિહાસ કહેવામાં આવે છે. સૌથી પહેલા વિદ્વાન 
બ્રહ્મા થયા. તેઓ (અગ્નિ, વાયુ, આદિત્ય અને અંગિરા - આ) ચાર ત્રશદ્ષિઓની 
પાસે વેદ ભણ્યા. બ્રહ્માનો પુત્ર વિરાટ, તેનો પુત્ર મનુ, મનુના દસ પુત્રો મરીચિ, 
અત્રિ, અંગિરા વગેરે હતા. તે સમયમાં ભણવા-ભણાવવાનું કેટલું હતું તેનું 
અનુમાન સરળતાથી કરી શકાય છે. ત્રદ્ગ્વેદની એકવીસ શાખાઓ, યજર્વેદની 
એક્સો એક શાખાઓ, સામવેદની એક હજાર શાખાઓ અને અથર્વવેદની નવ 
શાખાઓ હતી. આ રીતે અગિયારસો એકત્રીસ શાખાઓ ભણવા-ભણાવવા માટે 
હતી. ચાર વેદોને અર્થસહિત જાણનાર અને જે યજ્ઞ કરાવનાર મુખ્ય વિદ્દાન હતા 
તેમને “બ્રહ્મા' કહેવામાં આવતા હતા. 

સ્રણાળા સિમિત વેર્સ્ય વ્યાખ્યાને બ્રાણણાળમ્‌ । - બ્રાહ્મણોએ બનાવેલાં વેદોનાં 
વ્યાખ્યાન હતાં, તે “બ્રાહ્મણ-ગ્રંથો' કહેવાતા હતા. બ્રાહ્મણ અને અનુબ્રાહ્મણ રૃપે 
ઘણા ગ્રંથો છે. એકાંત સ્થાનમાં જયાં હવા અને જળ શુદ્ધ મળે છે, એવા સ્થાનમાં 
જઈને ત્રદૂષીઓ વસેલા હતા. તેઓ મંત્રદષ્ટા, શ્રવણ અને મનન કરનારા, પદાર્થ- 
વિવેચન કરનારા, બ્રહ્મ-વિચાર કરવા અથવા સિદ્ધાંતો નિશ્ચિત કરવા માટે 
નૈમિષારણ્ય વગેરે સ્થાનોમાં સભાઓ ભરતા હતા. 


એક મહર્ષિ પાણિનિએ બનાવેલ અષ્ટાધ્યાયીમાં જ કેટલા ત્રદ્ષિઓનાં નામ 
આવે છે, તેના પર વિચાર કરો. મહેરબાની કરીને વર્તમાનના સ્વેચ્છાચારી 
વૈરાગીઓનાં ટોળાં જોઈને પ્રાચીન ત્રદષિઓનું અનુમાન કદી પણ ના કરશો. આ 
બધા ત્રદષિઓ દ્વારા મળીને તૈયાર કરેલ પુસ્તકોનો અથવા વિદ્યાનો ત્રદષિઓની 
સભામાં વિચાર કરવામાં આવતો હતો. પછી મુખ્ય રાજધાનીમાં ધર્મસભામાં 
વિચાર થતો હતો. પછી રાજસભામાં વિચાર થતો હતો. ત્યારે એકાદ (વિચાર) 
ગોષઠીનો પ્રબંધ થતો હતો. 
રાજસભાના વિષયમાં મનુ કહે છે : 
મૌતાગ્છાસ્રવિટ: શૂસત્તવ્યતક્ષાન્‌ જીુતોર્ભવાન્‌ । 
સાત્રિવાન્‌ સત્ત ત્તાષ્ય વા પ્રજુવીત પર્સીક્ષિતાન્‌ ॥। 
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ઝપષિ યત્‌ સુજર વર્મ તરપ્ેવેન રુષ્સરમ્‌ । 
વિજ્ઞેષતોડસણાયેન નિતત્તુ રાઝ્યં મછોર્યમ્‌ ॥ 
તૈ: સાર્થ સ્રિત્તવેસ્નિત્યં સામાન્ય સૌધિતિશદમ્‌ । 
સ્થાનં સથુર્યં મુપ્તિ તવ્યપ્રશમનાસિ ત્ત 11” 
તેષાં સ્વં સ્વમમિપ્રાયમપતમ્ય પૃથવી પૃથવી । 
સમસ્તાનાં ત્ત જાર્વેષુ વિર્ધ્યાન્દ્રિતપાત્મન: 114 
રાજાએ પોતાના રાજ્યમાં પેદા થયેલ, વેદ અથવા શાસ્ત્રોને જાણનાર, 
શૂરવીર, કવિ, ગૃહસ્થ અને અનુભવી એવા સાત અથવા આઠ ધાર્મિક અને 
બુદ્ધિમાન મંત્રીઓ રાખવા જોઈએ; કારણ કે મદદ લીધા વિના સામાન્ય કામ પણ 
એક વ્યક્તિ માટે મુશ્કેલ બને છે, તો પછી મોટા રાજ્યનાં કામો એકલા રાજાથી 
કેવી રીતે થઈ શકે ? આથી એકને રાજા બનાવવો અને તેની બુદ્ધિ પર બધા 
કાર્યનો ભાર નાખવો, એ બુદ્ધિમાની નથી. મતલબ કે રાજા માટે ઉચિત છે કે 
મંત્રીઓ સહિત છ વાતોનો વિચાર કરે : ૧. મિત્ર, ર. શત્નુમાં ચતુરાઈ, ૩. 
પોતાની ઉન્નતિ, ૪. પોતાનું સ્થાન, પ. શત્રુના આક્રમણથી દેશની રક્ષા અને 
૬. વિજય થયેલ દેશોની રક્ષા અને સ્વાસ્થ્ય વગેરે પ્રત્યેક વિષય પર વિચાર કરી 
યથાર્થ નિર્ણય દ્વારા જેમાં પોતાની અને બીજાની ભલાઈ હોય તેમ કરવું જોઈએ.“ 
આ શ્લોકોથી રાજસભાનું વર્ણન જાણવામાં આવે છે. પ્રાચીન રાજાઓ યુદ્ધ 
કરનાર સૈનિકોની રક્ષા પોતાના પુત્રની જેમ કરતા હતા. આથી જ તે સૈનિકોને 
યુદ્ધ કરવામાં ખૂબ ઉત્સાહ રહેતો હતો. અને આ વિચારોને અનુસરતા બધા 
રાજાઓ સૈનિકો માટે યુદ્ધ-સામગ્રી, શસ્ત્રાશસ્ત્ર અને ધનસંગ્રહ કરતા હતા. 
મનુજીએ કહ્યું છે : 
ર્થાંશ્વં ઇસ્તિનં છત્રં ઘન ઘાન્યં પશન્‌ સ્વઃ । 
સર્વદ્રવ્વાળિ જ્ુપ્યં ત્ત યો યઝ્ઝયત્તિ તસ્ય ત્તત્‌ ॥ 
સસસ્ત રછુરુ્રાસમિત્વેષા વેરિવે શ્રુતિ: । 
રાજ્ઞા ત્ર સર્વયોધેભ્યો શતવ્યમપૃથન્‌ ત્તિતમ્‌ ॥ 
પૂ્‌ષોડનુપસ્જીત: પ્રોવતો યોઘથર્મ: સનાતન: । 
ઝસ્ાર્‌ થર્માન્ન સ્યવેત ક્ષત્રિયો ખ્ન્‌ રળે રિપૂન્‌ 1” 
આમાં મનુએ યુદ્ધમાં મૃત્યુ પામેલ સૈનિકોના હક્ક પણ બતાવેલ છે અને 


ન 


ક્ષત્રિય ધર્મનું પૂર્ણ રીતે વર્ણન કરેલ છે. એટલું જ નહિ, પણ મનુજીએ : 


૧૦૬ ઉપદેશ-મંજરી 


ઝાવૃત્તાનાં મુરુજીત્નાર્‌ વિપ્રાળાં પૂઞવ્તે ભવેત્‌ । 
તૃપાળામક્ષયો સોષ સિધિ્વ્રાજ્ોગવિથીયતે 15૫ 


વિદ્યાની રક્ષા અને વિદ્દાનોના સત્કાર વગેરે માટે પણ નિયમો બતાવેલ છે. 
મહાભાષ્યમાં લખેલ છે કે બ્રાહ્મણોએ છ અંગો સહિત વેદોનો અભ્યાસ કરવો 


જોઈએ : ત્રાછણાળેન નિષ્જારળો ઘર્મ: ષટનજ્ઞો વેઢ્વોડઘ્લેયો સેવશ્તેતિ 1૨ આ છ 
અંગોમાં વ્યાકરણ મુખ્ય છે અને પાણિનિ વ્યાકરણના મહાન વિદ્ધાન થયા છે. 
તેમની જેટલી પ્રશંસા કરવામાં આવે તેટલી ઓછી છે. આ મહામુનિએ પાંચ પુસ્તકો 
બનાવ્યાં છે : ૧. શિક્ષા, ર. ઉણાદિગણ, ૩. ધાતુપાઠ, ૪. પ્રાતિપાદિક-ગણ 
(અર્થાત્‌ ગણપાઠ) અને પ. અષ્ટાધ્યાયી. પાણિનિ ક્યારે થયા ? તેમનો કાળ 
નિશ્ચિત કરવા માટે અનેક તર્કો રજૂ કરવામાં આવે છે, પરંતુ આ વિવાદથી કોઈ 
લાભ નથી. પરંતુ એ વાત તો ચોક્કસ છે કે પાણિનિ બહુ પ્રાચીન ગ્રંથકર્તા છે. 
પ્રાચીન સમયમાં આપણા દેશમાં ચૌદ વિદ્યાઓ ભણવાની પદ્ધતિ હતી. ચાર 
કોનાં નામ તમે બધા જાણો છો. ચાર ઉપવેદો અને છ અંગ મળીને ચૌદ થાય 
. ચાર ઉપવેદ અને છ અંગ ક્યાં છે, તેનો વિચાર કરવામાં આવે છે : 
ઉપવેદ : ઉપવેદ ચાર છે : 

૧. તેમાં પહેલો આયુર્વેદ છે. તેના જે ગ્રંથો ચરક અને સુશ્રુત મળે છે, 
તેના બનાવનાર (અગ્નિવેશ અને) ધન્વંતરિ ત્ર્શદૂષિ છે. આ વિષયનું વર્ણન મારા 
લખેલા સત્યાર્થપ્રકાશ ગ્રંથના ત્રીજા સમુલ્લાસમાં છે. 

૨. બીજો ધનુર્વેદ છે, જેમાં અસ્ત્ર-શસ્ત્ર વિધાનો વિચાર છે. આ ઉપવેદમાં 
બ્રહ્માસ્ત્ર, પાશુપત અસ્ત્ર, નારાયણ અસ્ત્ર, વરુણ અસ્ત્ર, સંમોહન અસ્ત્ર, વાયવ્યાસ્ત્ર 
વગેરેની વ્યવસ્થા લખી છે. આ બધાં અસ્ત્રો વેદોના અર્થનો વિચાર કરીને પદાર્થોના 
ગુણ-દોષને સારી રીતે જાણીને તેયાર કરવામાં આવતાં હતાં. ક્ષત્રિય લોકોને આ 
ધનુર્વેદનો ખૂબ જ પરિશ્રમ કરીને અભ્યાસ કરવો પડતો હતો. માત્ર મંત્રોના ઉચ્ચારણથી 
જ શસ્ત્ર-અસ્ત્ર બની જતાં હતાં, એમ કહેવું એ મૂર્ખતા છે. 

૩. ત્રીજો ગંધર્વવેદ છે, જેમાં વિદ્દાનોએ ગાન-વિદ્યાનું વર્ણન કરેલ છે. તે 
સમયે વર્તમાન નવા પ્રકારની કવિતાઓ અર્થાત્‌ પદ, ક્રુવપદ, ખ્યાલ, ટપ્પા, 
લાવણી ગાતા નહિ. પ્રાચીન આર્યો વેદમંત્રોનું મધુર ગાયન કરતા હતા. 

૪. ચોથો અર્થવેદ અર્થાત્‌ શિલ્પ-શાસ્ત્ર છે. તેનો વિચાર મય સંહિતા, વારાહ 
સંહિતા અને વિશ્વકર્મ સંહિતા વગેરે પુસ્તકોમાં ખૂબ જ સુંદર રીતે કરવામાં 
આવેલ છે. 


વે 
છે 


દસમું પ્રવચન ૧૦૭ 


મને એક અપૂર્વ વાત યાદ આવી ગઈ, જે તમોને સંભળાવું છું : મને એક 
અંગ્રેજી (એલોપથીનો) વિદ્વાન ડૉક્ટર મળ્યો. તેણે કહ્યું કે આપણા પ્રાચીન આર્ય 
લોકોમાં ડૉક્ટરીનાં ઓજારોનો જરા પણ પ્રચાર ન હતો અને તેનું જ્ઞાન પણ ન 
હતું. ત્યારે મે તેને સુશ્રુતમાંથી “યંત્ર-અધ્યાય' કાઢીને બતાવ્યો કે જેમાં નાનામાં 
નાનાં ઓજારોનું વર્ણન કરવામાં આવ્યું છે. ત્યારે તેને જ્ઞાન થયું કે આર્ય લોકો 
ચિકિત્સામાં ઘણા ચતુર હતા અને તેઓને શસ્ત્રરૂપી - ઓજારોની વિદ્ાનું ઉત્તમ 
જ્ઞાન હતું. 

વેદાંગ : હવે વેદાંગના વિષયમાં વિચાર કરવામાં આવે છે. વેદોનાં અંગ 
છ છે : ૧. શિક્ષા, ૨. કલ્પ, ૩. વ્યાકરણ, ૪. નિરુક્ત, ૫. છંદ અને ૬. 
જ્યોતિષ. 

આ બધી મળીને ચૌદ પ્રકારની વિદ્યા થાય છે. આ બધાં પુસ્તકોનો અભ્યાસ 
કરતાં બાર વર્ષ લાગે છે અને આ ગ્રંથોનો દઢ અભ્યાસ કરવાથી બુદ્ધિમાં ઉત્તમતા 
પેદા થતી હતી. વર્તમાન સમયમાં એવી અનુચિત શિક્ષાપ્રણાલીનો પ્રચાર થયો 
કે આમાંથી એક પણ વિદ્યા અત્યંત પરિશ્રમ કરવા છતાં ચોવીસ વર્ષે પણ આવડતી 
નથી. આનું કારણ એ જ છે કે માત્ર પોપટ-પાઠની ગોખણપટી ચાલે છે (પોપટિયું 
જ્ઞાન મળે છે). કોઈ કારણે અથવા ગાંડપણથી ઉત્પન્ન થયેલી આ પ્રકારની 
શિક્ષાપ્રણાલી બંધ કરવી જોઈએ. પ્રાચીન ત્ર્શદ્ષિઓએ બ્રહ્મચારીને વિદ્યા-સ્નાતક 
બનવા માટે માત્ર બાર વર્ષની સમય મર્યાદા રાખી છે. ઉદ્દાલક ત્રદ્ષિના પુત્ર 
શ્વેતકેતુએ બધી વિદ્યા બાર વર્ષમાં શીખી હતી એવો લેખ મળે છે. જો આજે 
પણ પ્રાચીન પદ્ધતિ પ્રમાણે શિક્ષણ આપવામાં આવે તો બાર વર્ષથી વધારે સમય 
આ કાર્યમાં નહિ લાગે. 

હવે છ દર્શનશાસ્ત્રો વિશે વિચાર કરીએ : 


પહેલું દર્શન જેમિનિજીએ બનાવેલ મીમાંસાશાસ્ત્ર છે. આમાં ધર્મ અને ધર્મીનો 
વિચાર કરવામાં આવેલ છે અને પ્રત્યક્ષ તથા અનુમાન આ જ બે પ્રમાણો માનેલ 
છે. ધર્મની પ્રશંસા કરતાં તેઓએ વર્ણન કરેલ છે કે, (વેદની) આજ્ઞા એ જ ધર્મનું 
લક્ષણ છે. 

બીજું કણાદ મુનિએ બનાવેલ વૈશેષિક દર્શન છે. આમાં દ્રવ્યને ધર્મી માનીને 
ગુણ વગેરેને ધર્મ રૂપમાં સ્થાપન કરી વિચાર કરેલ છે. તેઓએ પણ બે જ પ્રમાણ 
માનેલ છે અને છ પદાર્થનું નિરૂપણ કરેલ છે. 


ત્રીજું ગૌતમનું બનાવેલ ન્યાય દર્શન છે. આમાં તર્કનો આરંભ કરી ધર્મનો 
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ધર્મી અને ધર્મનો ધર્મ કેમ નથી હોતો એ વિચારથી વાદ આરંભ કરીને પ્રમાણ 

અને પ્રમેયના સંબંધનું નિરૂપણ કરવામાં આવ્યું છે અને સોળ પદાર્થો માનેલા છે. 
કેટલાક લોકો કહે છે કે આ છ શાસ્ત્રોમાં પરસ્પર વિરોધ છે, પરંતુ આમાં 

પરસ્પર વિરોધ નથી. આથી પહેલાં “વિરોધ' શબ્દના અર્થનો વિચાર કરવો 
જોઈએ. જો સમાન અધિકરણમાં (એક જ વિષયમાં) (ભિન્ન મતનો વિચાર દાખલ 
થાય, તો તેને “વિરોધ' કહે છે; પરંતુ વ્યધધિકરણ (એટલે કે જુદા જુદા વિષયો)માં 
જુદો વિચાર હોય તો તેને “વિરોધ' કહેવામાં આવતો નથી. તો આ રીતે છએ 
દર્શનો પોતપોતાના વિષયોનું વર્ણન કરે છે અથાત્‌ પ્રતિતંત્ર સિદ્ધાંતનું કથન 
કરે છે, સર્વતંત્ર સિદ્ધાંતનું કથન કરતાં નથી (માટે તેમાં પરસ્પર વિરોધ નથી). 
સંદર્ભ : 

૧. સંવત ૧૯૩૧, અષાઢ વદ ૯-૧૦, મંગળવાર. 

ર. શતપથબ્રાહ્મણ (૨.૧.૪.૧૬)ના આ ઉદ્ધરણનો મૂળ મરાઠી પ્રતમાં અનુવાદ આપેલ નથી. 
પરંતુ હિંદી સંસ્કરણમાં મૂળ વાક્ય નીચે જ આપેલ છે. આનો યથાર્થ અનુવાદ આ મુજબ 
છે : “અગ્નિ જ અશ્વ છે. દેવોએ એ અશ્ચવરૃપ વજને જોયું. અગ્નિ જ વજ છે, જેને તેઓએ 
(દેવોએ) અશ્ચરૂપ વજને અગ્નિમંથન દેશના પૂર્વમાં ઊભું કર્યું. તેના વજ સંબંધી ભયથી 
રહિત અને રાક્ષસ વગેરે દ્વારા કરવામાં આવતા નાશથી રહિત અને હવાથી રહિત સ્થાનમાં 
અગ્નિ પ્રગટ થયો. એટલા માટે જ્યાં અગ્નિનું મંથન કરવું હોય ત્યાં અશ્વને લાવવા માટે 
કહેવું. તે અશ્વ પૂર્વથી ઉપસ્થિત થાય છે. વજને જ ઉઠાવે છે.' 

૩. મનુસ્મૃતિ ૨.૧૩ 

૪. આ શ્લોકનો અર્થ મરાઠી પ્રતમાં નથી. હિંદી સંસ્કરણમાં આપવામાં આવ્યો છે. 

૫. શતપથ બ્રાહ્મણ ૧૪.૬.૯.૩, બૃહદારણ્યક ઉપતિષદ્‌ ૩.૯.૪ 

૬. શતપથ બ્રાહ્મણ ૩.૭.૩.૧૦ 

૭. મનુસ્મૃતિ ૭.૫૪-૫૬ 

૮. મનુસ્મૃતિ ૭.૫૭ 

૯. મરાઠી સંસ્કરણમાં આ શ્લોકાર્થ આપેલ નથી અને હિંદી સંસ્કરણમાં શ્લોકો આપેલા નથી. 

૧૦. મનુસ્મૃતિ ૭.૬૬-૬૮ 

૧૧. મનુસ્મૃતિ ૭.૮૨ 

૧૨. મહાભાષ્ય ૧.૧.૧ 


૧૩. દરેક શાસ્ત્રનો પોતાનો “પ્રતિતંત્ર સિદ્ધાંત' કહેવાય છે અને બધાં શાસ્ત્રોમાં સમાનરૂપે સ્વીકૃત 
સિદ્ધાંત “સ્વતંત્ર સિદ્ધાંત' કહેવાય છે. દ્રષ્ટવ્ય : ન્યાય દર્શન ૧.૧.૨૮. 


અગિયારમું પ્રવચન 


ઇતિહાસ : ૪ 


સ્વામી દયાનંદ સરસ્વતીએ વિજ્ઞાપન અનુસાર બુધવાર 
પેઠમાં ભિડેના વાડેમાં તા. ૨૯ જુલાઈના રોજ' રાતે 
આઠ વાગ્યે ઈતિહાસ વિષય પર આપેલા વ્યાખ્યાનનો 
સારાંશ : 


ઝોરૂમ્‌ ભદ્રં જર્ળેપિ: શળુયામ રેવા ભદ્રં પફ્વેમાક્ષમિર્યત્નત્રા: । 
સ્થિસેસ્ફેસ્તુષ્ટ્વાસસ્તનુભિર્વ્યશેમદિ રેવદિતં ધરાયુ: ॥5 
(આગળ ઇતિહાસ ચાલુ છે.) 
ગૌતમે સોળ પદાર્થોનું નિરૂપણ કર્યું છે : 
પ્રમાળ-પ્રમેય-સંજશય-પ્રયોઝન-ર્ષ્નત્ત-સિદ્ધાન્તા (સ્ત-ઝ ) વયવ- 
તજ -તસિર્ળય-વાર-ઝત્ય-વિતળ્કા-દેત્વાભાસ-ઇછત્ત-ગાતિ- 
સિમદસ્થાનાનાં તત્ત્વસ્ઞાજ્ાસ્નિશ્ત્રયાવમપ: 
૧. પ્રમાણ, ર. પ્રમેય, ૩. સંશય, ૪. પ્રયોજન, પ. દષ્ટાંત, 
૬. સિદ્ધાંત, ૭. અવયવ, ૮. તર્ક, ૯. નિર્ણય, ૧૦. વાદ, ૧૧. જલ્પ, 
૧૨. વિતંડા, ૧૩. હેત્વાભાસ, ૧૪. છળ, ૧૫. જાતિ અને ૧૬. નિગ્રહસ્થાન. 
ત્યાર બાદ આઠ પ્રમાણો સ્થાપિત કરીને તેની પરીક્ષા બતાવવામાં આવી 
છે અને અંતમાં ચાર પ્રમાણોની અંતગત આઠેય પ્રમાણોનો સમાવેશ કરવામાં 
આવ્યો છે. આ પ્રમાણો દ્વારા વિષયોની પરીક્ષા કરી સત્ય અને અસત્યનો વિચાર 
(નિર્ણય) કરવામાં આવે છે. આ આઠ પ્રમાણો આ મુજબ : ૧. પ્રત્યક્ષ, ર. 
અનુમાન, ૩. ઉપમાન, ૪. શબ્દ, પ. એતિહ્ય, ૬. અથપિત્તિ, ૭. સંભવ અને 
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૮. અભાવ. આમાંથી પાંચમાનો ચોથામાં સમાવેશ થઈ જાય છે અને છઠ્ઠા, સાતમા 
તથા આઠમાનો અનુમાનમાં સમાવેશ થઈ જાય છે. 


પ્રમાણ, પ્રમેય, પ્રમાતા અને પ્રમિતિ. આનાં લક્ષણ આ મુજબ છે : જેના 
દ્દારા વિષયોનો નિર્ણય થાય તેને પ્રમાણ કહે છે. જેનાથી યોગ્ય વિષય પ્રાપ્ત 


ન્‌ 


થાય તેને પ્રમેય કહે છે. જે નિશ્ચિત કરનાર છે તેને પ્રમાતા કહે છે. વિષયનું 


ન્‌ 


વિજ્ઞાન જેના દ્વારા ઉત્પન્ન થાય છે તેને પ્રમિતિ કહે છે. 


પ્રત્યક્ષ જ્ઞાનને અનુમાનની સહાયતાની ખૂબ જ મોટી જરૂર પડે છે. જેવી રીતે 
એક વસ્તુનો પહેલો - સામેનો ભાગ જોવાથી આપણને તે વસ્તુ સંપૂર્ણ રૂપમાં દેખાતી 
હોય તેવું લાગે છે, પરંતુ વાસ્તવમાં એ વસ્તુ અને તેની પાછળના ભાગનું સંપૂર્ણ 
જ્ઞાન થતું નથી. કારણ કે અનુમાન વિના આ જ્ઞાન થઈ શકતું નથી. છતાં પણ 
આગળના ભાગનું એકદેશીય જ્ઞાન થવા ઉપરાંત (પણ એક ભાગ જોવાથી) બીજા 
બધા ભાગોનું અનુમાનથી જ્ઞાન કરવામાં આવે છે. એ આ શંકાનું સમાધાન છે. 

કોઈ કોઈ એવી શંકા કરે છે કે પ્રમાણ પહેલાં કે પ્રમેય પહેલાં ? જવાબ 
એ છે કે બંને એક જ સમયે હોય છે. આ બાબતમાં કોઈ એમ તર્ક કરે છે કે - 
સુમપગ્સાનાનુત્પત્તિમનસો સ્ટ” અર્થાત્‌ બે પદાર્થોનું એક જ સમયમાં (યુગપત્‌) 
જ્ઞાન જેમાં ન થાય તે જ મનનું લક્ષણ છે. છતાં અહીં એક જ સમયે પ્રમાણ 
અને પ્રમેય બંનેનું જ્ઞાન કેવી રીતે સંભવી શકે ? આનો ઉત્તર એ છે કે આવો 
તર્ક પ્રમાણ અને પ્રમેય પર થઈ શકતો નથી, કારણ કે બીજાનાં જ્ઞાનના વિષયમાં 
જે પ્રમાણ હોય છે, તે પોતાના જ્ઞાન માટે પ્રમેય પણ હોય છે. આ રીતે પ્રમેય 


ન્‌ 


અને પ્રમાણનું જ્ઞાન એક જ સમયે થઈ શકે છે. ઉદાહરણ રૂપે દીપક એ અન્ય 


કા. ભ 


પદાર્થોને દેખાડનાર હોવાથી પ્રમાણ છે અને તે પોતે પ્રમેય પણ છે. (આ રીતે 


રુ.” હ 


પ્રમાણ અને પ્રમેય બંને) એક જ સમયે રહે છે. એ જ રીતે સૂર્યથી પ્રકાશ થાય 


ક ૂ ક 


છે, પરંતુ બધા પદાર્થો તેના પહેલાં દેખાવા માંડે અને પ્રમેય જે સૂર્ય છે તે પાછળથી 
જોવા મળે તેમ બનતું નથી. માટે બંને (પ્રમાણ અને પ્રમેય) એક જ સમયે (યુગપત્‌) 
જોવા મળે છે. 

હવે ગૌતમના વિચાર અનુસાર બધાં દ્રવ્ય ધર્મી છે અને બધા ગુણ ધર્મ છે. 
ગૌતમ ત્રદષિએ શાસ્ત્રો પર વિચાર કરનારા આપણા જેવા નવા લોકો પર મોટો 
ઉપકાર કર્યો છે. જેમ કે, વર્તમાનમાં જે એક પ્રકારનું વાકૂછલ ચાલી રહ્યું છે 


એ વાફછલનું લક્ષણ ગૌતમે સુંદર રીતે બતાવ્યું છે : 


ઝવિશઞેષામિદિતિડર્થે વવ્તુસભિપ્રાયારરથાન્તરજલ્પના વાવછતમ્‌ 1૫ 
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પોતાનું પ્રયોજન સિદ્ધ કરવા માટે બોલનારના પ્રયોજનની વિરુદ્ધ અર્થની 
કલ્પના કરવી તેને “વાફછલ' કહે છે. ઉદાહરણ તરીકે, કોઈએ આ પ્રકારે કહ્યું : 
તવવજમ્વત્તોડ્યં માળવ: 1 આ વાક્યમાં 'નવ' શબ્દ છે. તેનો એક “નવીન' 
અને બીજો “નવમો” એમ બે અર્થ થાય છે. જેથી બોલનારના અર્થની વિરુદ્ધ પોતાની 
ઇચ્છા મુજબ અર્થ કરવામાં આવે તેને 'વાફૂછલ' કહેવાય છે. સાધારણ રીતે અહીં 
'તવ' શબ્દનો અર્થ “નવીન' થાય છે, માટે નવ સંખ્યાદર્શક અર્થ સંભવ નથી. 

ગૌતમ ત્ર્દ્ષિએ જાતિ, વ્યક્તિ અને આકૃતિનો પણ ખૂબ જ સારી રીતે વિચાર 
કર્યો છે. જાતિનું લક્ષણ બતાવતાં કહે છે : સમાનપ્રસવાત્મિવ્ન તાતિ: 1“ આ 
સૂત્ર પ્રમાણે “જાતિ' શબ્દનો અર્થ મનુષ્ય-જાતિ, પશુ-જાતિ વગેરે કરવો જોઈએ 
અને જાતિભેદનો જે વર્તમાન પ્રકાર છે તેને આ લક્ષણથી કોઈ પુષ્ટિ મળતી નથી. 

યોગશાસ્ત્રમાં શ્રવણ, મનન, નિદિધ્યાસનનો વિચાર કરવામાં આવ્યો છે. 


મીમાંસાશાસ્ત્રમાં ધર્મ અને ધર્મીનાં લક્ષણ બતાવ્યાં છે. 


કા 


કણાદમુનિના વૈશેષિકશાસ્ત્રમાં દ્રવ્વ અને ગુણનો યથાર્થ વિચાર કરવામાં 
આવ્યો છે. 

ગૌતમના (ન્યાય) શાસ્ત્રમાં પ્રમાણ અને પ્રમેય પર કેવી રીતે વિચાર કરવો 
જોઈએ તેનું વર્ણન કરવામાં આવ્યું છે. 

આ ત્રણેય મીમાંસા, વૈશેષિક અને ન્યાય શાસ્ત્રોએ શ્રવણ-મનન સારી રીતે 
કેમ જાણવાં તેનું નિરૂપણ કર્યું નથી, પરંતુ શ્રવણ-મનનનાં સાધનનાં દ્વાર જ 
બતાવ્યાં છે. હવે, શ્રવણ-મનન આગળ સાક્ષાત્કાર કરવારૂપી એક જ પગથિયું 
બાકી રહે છે. તે વિષયનું યોગશાસ્ત્રમાં વર્ણન કરવામાં આવ્યું છે. જેમ કે : 
સોમસ્ત્ત્તિવૃત્તિસિસેઘ: 0 ચિત્તની વૃત્તિઓનો નિરોધ કરવાથી અને અવિદ્યાની 
સિવૃત્તિથી જ્ઞાનની વૃદ્ધિ થાય છે. પરંતુ તે નિવૃત્તિ કેવા પ્રકારની હોવી જોઈએ, 
એ બાબત વિચાર કરતાં જાણી શકાય છે કે બહારની બધી વસ્તુઓનું જ્ઞાન હોવા 
છતાં પણ મન બહાર તરફ ઢળેલું ન રહે; વળી બહારનું જ્ઞાન વર્તમાન હોવા 
છતાં (મનનું) અંતર્મુખ સ્થિર રહેવું, તેનું નામ જ નિવૃત્તિ છે. જેમ કોઈ એક 
નદીનું વહેણ બંધ કરી દેવામાં આવે તો પાણી પૂર્ણ રીતે ભરાઈ જાય છે. એવી 
રીતે બહારના વિષયોથી ચિત્તને હટાવવામાં આવતાં સ્વયં દઢતા ઉત્પન્ન થઈ 
જાય છે. યોગશાસ્ત્રનો એ સિદ્ધાંત છે કે, બહારના વિષયોમાં આસક્તિ ન રહે 
એ માટે એકાંત સ્થાનમાં બેસી સમાધિ લગાવવી જોઈએ. કારણ એ છે કે એકાંતમાં 
બેસવાથી (બહારના વિષયોથી) ચિત્ત નિવૃત્ત થાય છે; પરંતુ નિત્ય પ્રતિ બહુ 


૧૧૨ ઉપદેશ-મંજરી 


એકાંતમાં રહેવું પણ સારું નથી, કેમ કે મુખ્યરૂપે એકાંતમાં રહેવાથી પણ જ્ઞાન 
થતું નથી. કારણ કે સત્સંગથી જ જ્ઞાન પ્રાપ્ત થાય છે. યોગશાસ્ત્રનું પ્રયોજન 
ઈશ્વરનો સાક્ષાત્કાર કરવાનું છે : તલ દ્રષ્ટ: સ્વજ્ષેડ્વસ્થાનપ્‌ [“ આમાં “દ્રષા'થી 
ઈશ્વરનો અભિપ્રાય છે. યોગી વિભૂતિ (સિદ્ધિઓ)ને સિદ્ધ કરે છે, એમ 
યોગશાસ્ત્રમાં લખ્યું છે. અણિમા, લઘિમા, ગરિમા વગેરે વિભૂતિઓ (સિદ્ધિઓ) 
છે, જે યોગીના ચિત્તમાં ઉત્પન્ન થાય છે. સાંસારિક લોકોની એવી માન્યતા છે 
કે આ સિદ્ધિઓ યોગીના શરીરમાં ઉત્પન્ન થાય છે, પરંતુ તે સત્ય નથી; કારણ 
કે “અણિમા'નો અર્થ છે કે (યોગીનું ચિત્ત) સૂક્ષ્માતિસૂક્ષ્મ બનીને નાનામાં નાની 
વસ્તુને જાણી શકે છે. એ જ રીતે મોટામાં મોટા પદાર્થથી પણ યોગીનું મન 
વિશેષતર મોટું બનીને ઘેરી લે છે, તેને “'ગરિમા' કહે છે. આ મનના ધર્મ છે. 
શરીરમાં તેવી શક્તિ હોતી નથી. આ રીતે શ્રવણ, મનન, નિદિધ્યાસન અને 
સાક્ષાત્કાર થઈ જવાથી નિઃસંદેહ સ્પષ્ટ જ્ઞાન પ્રાપ્ત થઈ જાય છે. (મહષિ 
પતંજલિજી કહે છે :) 

તત્ર ઘ્યાનઞં સ્નમનાશયપ્‌ ₹ તત્ર ત્રસ્તપ્મસે પ્રસ: 1૦ 

ચપતિયપમાસનપ્રાળાયાપપ્રત્યાદાસ્ધારળાથ્યાનસમાધયોડષ્યવત્તાસિ 1૫૧ 

ઝહ્િસાસત્યમસ્તેયવ્રણત્રર્યઘર્મિછ્: યમા: 15 

યોગનાં ૧. યમ, ૨. નિયમ, ૩. આસન, ૪. પ્રાણાયામ, પ. પ્રત્યાહાર, 
૬. ધારણા, ૭. ધ્યાન અને ૮. સમાધિ - એ આઠ અંગો કહેવામાં આવ્યાં છે. 
તેમાં ૧. અહિંસા, ર. સત્ય, ૩. અસ્તેય, ૪. બ્રહ્મચર્ય અને ૫. અપરિગ્રહ - એ 
પાંચ યમ છે અને નિયમોનું વર્ણન પૂર્વે (ત્રીજા પ્રવચનમાં) યોગ્ય રીતે કર્યું છે. 

સ્થિર્સુદ્ધમાસનમ્‌ 1” 

આ આસનનું લક્ષણ કહ્યું છે : જેમાં સુખેથી બેસી ઈશ્વરનો યોગ થઈ શકે 
તેને “આસન” કહે છે. તો પછી આજકાલના પાગલો કે ભક્કી યોગીઓ “ચોરાસી 
લાખ આસન છે' એવી જે બકબક કરે છે તેને કેવી રીતે માની શકાય ? 

એ જ રીતે પ્રાણાયામ બાબતમાં તમાશો બની રહ્યો છે. પ્રાણાયામના યથાર્થ 
સ્વરૂપનું પ્રથમ જ વર્ણન કર્યું છે. લોકો નાક અને મુખ બંધ કરી પ્રાણ રોકીને 
કુંભક કરે છે. તો શું જે લોકો ફાંસી પર ચડે છે, તેને જ કુંભકનો સાચો સાધક 
સમજવો ? કુંભકનું યથાર્થ સ્વરૂપ તો બહારનો વાયુ બહાર જ રોકી રાખવો એ 
છે. બહાર કાઢવાનો વિશેષ પ્રયત્ન કરવાને રેચક કહે છે અને અંદરના પ્રાણને 
અંદર જ રોકી રાખવો તેને પૂરક કહે છે. આ રીતે પ્રાણાયામનું વિધાન છે. 


અગિયારમું પ્રવચન ૧૧૩ 


હવે હઠયોગના પ્રકારમાં ઘણા બધા તમાશા છે, (તેનું વર્ણન કરવામાં આવે 
છે) : હઠયોગમાં ગુદાના માર્ગેથી પાણી ચડાવી શુદ્ધિ કરવામાં આવે છે તેને “બસ્તિ” 
કહે છે. સ્થિર નજરે એવી રીતે જોવું કે જેમાં મટકું ન મારવું, તેને “ત્રાટક' કહે 
છે. નાસિકામાં સૂત્ર નાખી મુખથી કાઢવાને “નેતિ' કહે છે. મલમલનું (ચાર આંગળ 
પહોળા અને સોળથી લઈને એસી હાથ સુધી લાંબા) કપડાને મોઢાના રસ્તે પેટમાં 
ઉતારીને બહાર કાઢવાને “ધોતી' કહે છે. આ બધા મદારીના ખેલ છે. આનાથી 
ક્યારે નિવૃત્તિ મેળવીને યોગ પ્રાપ્ત કરી શકતા હશે, એ તો હઠયોગવાળા જ 
જાણે ! પરંતુ આ ક્રિયાઓથી બીમારીઓ પેદા થાય છે. 

હવે “પ્રાણાયામ'નો વિચાર કરીએ : પ્રાણ અથત્‌ શ્વાસ અને આયામ અર્થાત્‌ 
વિસ્તાર. મતલબ કે શ્વાસને વિસ્તારવો કે લંબાવવો તેને “પ્રાણાયામ' કહે છે. 
પ્રાણાયામનું પ્રયોજન એ છે કે ઘણા લાંબા સમય સુધી શ્વાસ રોકી શકાય. લાંબા 


સમય સુધી પ્રાણાયામ કરવાથી ચિત્ત એકાગ્ર થઈ જાય છે. 
પ્રસ્છ્ટ્નવિધારળાભ્યાં વા પ્રાળસ્ય 1” 

પ્રાણાયામનો મુખ્ય લાભ એ છે કે યોગશાસ્ત્રને અનુકૂળ શ્વાસને અંદર લેવામાં 
આવે અને બહાર કાઢવામાં આવે તો શરીરની તંદુરસ્તી ઉત્તમ બને છે. 

ઈશ્વરમાં લગની લગાડવાને “પ્રત્યાહાર' કહે છે. 

(શરીરનાં) મુખ્ય મુખ્ય સ્થાનોમાં ચિત્તને સ્થિર કરવાનું નામ “ધારણા” છે. 

આત્મા, મન અને ઇન્દ્રિયોને કોઈ વસ્તુમાં લગાવી તે વસ્તુનું મનન કરવાનું 
નામ “ધ્યાન' છે. 

ઈશ્વરમાં તલ્લીન કે એકતાર થવાનું નામ 'સમાધિ' છે. 

જ્યારે ધારણા, ધ્યાન અને સમાધિ ત્રણે એકત્ર થઈ જાય તો “સંયમ' કહે 
છે - ત્રયમેવતત્ર સંયમ: 15 

આ રીતે પતંજલિ મુનિએ ઉપાસનાની પદ્ધતિ બતાવી છે અને મુક્તિનાં 
અનેક સાધનોનું યથાર્થ વર્ણન કર્યું છે. પરમેશ્વરમાં ચિત્ત લગાડવાની શિક્ષામાં 
મૂર્તિપૂજા કોઈ સાધનરૂપ છે, તેમ ક્યાંય પણ બતાવ્યું નથી. આથી ઉપાસનાની 
વ્યવસ્થામાં મૂર્તિપૂજાની મદદની ક્યાંય પણ જરૂર રહેતી નથી. 

હવે એ જોઈએ કે સાંખ્યશાસ્ત્રની પ્રવૃત્તિ કેવી રીતે થઈ. સાંખ્યશાસ્ત્રનું મૂળ 


વિશેષ કરીને પદાર્થોની ગણના કરવાનું છે. સાંખ્યના કર્તા (કપિલદેવ) કહે છે : 
ત ષટ્પવ્‌ર્થવારિનો વૈજ્ઞેષિવ્ારિવત્‌ ““ ફરી એમ કહે છે કે - ઞવિદાયા વન્ધો 


૧૧૪ ઉપદેશ-મંજરી 


ત ભવત્તિ । અર્થાત્‌ હું વૈશેષિક વગેરેની માફક છ પદાર્થોને માનનાર નથી અને 
પછી ઘણી વિવેચના બાદ એ નિશ્ચય કરે છે કે અવિવેકના અભાવથી વિવેક થાય 
છે. હવે આ પરથી એમ માની શકાય છે કે આ સાંખ્યશાસ્ત્રનો અન્ય શાસ્ત્રો 
સાથે વિરોધ નથી તો શું છે ? પરંતુ આ વિરોધ ફક્ત બાહ્ય દષ્ટિએ જ જોવામાં 
આવે છે. કારણ કે સાંખ્યકર્તા અવિવેકનું જે ચિત્ર દોરે છે, તેમાં અજ્ઞાન, અવિદ્યા, 
ભ્રમ અને અવિવેક બધા એક જ અર્થમાં પ્રયુક્ત થાય છે. જેથી અંતમાં સાંખ્યકર્તા 
પણ અન્ય શાસ્ત્રકારોનો જે સિદ્ધાંત છે, તે જ નિર્ણય પર આવે છે. 
અન્ય દેશના નવીન વિદ્દાન લોકો “તત્ત્વ' શબ્દની વ્યાખ્યા અસંપૃક્ત અર્થાત્‌ 
મુફરદ (એકાકી એટલે કે મળેલ ન હોય) એવી કરે છે. અર્થાત્‌ આર્ય શાસ્ત્રકારોના 
પંચભૂતની (પૃથ્વી, જલ, અગ્નિ, વાયુ અને આકાશ) માન્યતા છે, તેના પર 
દોષાપત્તિ (નિષેધ) કરે છે. પરંતુ એ દોષ કદી પણ આવી શકતો નથી; કારણ 
કે ગંધ, રસ, રૂપ, સ્પર્શ અને શબ્દ આ પાંચેય ગુણોના ગુણીને જુદાં જુદાં નામ 
આપવામાં આવ્યાં છે અને તે જ પંચભૂત કહેવાય છે. સાંખ્યશાસ્ત્રના અવલોકનથી 
તેમાં પચીસ પદાર્થોનું નિરૂપણ કરેલ છે, તેમ જાણી શકાય છે : 
સત્તસ્ઝસ્તમસાં સામ્યાવસ્થા પ્રજુત્તિ: પ્રજુતેર્મટાન્‌ 
મરતોડહજાસેડ્તજારાત્‌ પઞ્ય-તન્માત્રાળ્ગુભયમિસ્દ્રિયં પઝ્તતન્માત્રેભ્યઃ 
સ્થૂતમૂતાસિ પુરુષ રૃત્તિ પગ્તવિજત્તિર્મળઃ ॥ 
યાસ્કાચાર્યે અલંકારશાસ્ત્ર બનાવ્યું છે. તેના પર વાત્સ્યાયને ભાષ્ય કર્યું છે 
અર્થાત્‌ વિસ્તારથી લખ્યું છે. આ આર્ય ગ્રંથોમાં ગંદા અધર્મની વાતો પર કામાદિને 
વધારનાર (શૃંગારાદિ) રસ જરા પણ નથી. આથી વિપરીત નવીન અલંકાર ગ્રંથોની 
રચના જુઓ તો તેમાં અશ્લીલ, અસત્ય અને શૃંગારરસ ભર્યો પડ્યો છે. જેમ 
કે, નાસ્તિડ્નિતા પ્રેપયમરેળ નારી તૃથા પતં તસ્ય ત્તીવિતમ્‌ । અર્થાત્‌ જે પુરુષે પ્રેમમાં 
મસ્ત થઈને સ્ત્રીને ગળે નથી લગાવી તેનો જન્મ નિષ્ફળ જ ગયો છે. વળી, 
આવી જાતના બેઢંગા અલંકાર છે. જેમ કે, હે સ્ત્રી ! તારું મુખ ચંદ્રમા સમાન 
છે, વગેરે. આવા પાગલપણના અલંકારમાં મસ્ત બનેલા (લોકો જીવનમાં) શું 
બની શકે છે ? પરંતુ એકપત્નીવ્રત ધારણ કરી જે પુરુષ ગૃહસ્થાશ્રમી બની રહે, 
તે જ બ્રહ્મચર્ય ધારણ કરવા યોગ્ય હોઈ શકે છે. 
છઠું દર્શન વેદાંત ઉત્તર મીમાંસા છે, જેના કર્તા વ્યાસજી છે. તેઓએ બ્રહ્મને 
કારણ બતાવી જગતને કાર્ય કહ્યું છે અને કાર્ય અને કારણ આ બંને પદાર્થોની 
વિવેચના કરી છે. વ્યાસજીએ આદિ સૃષ્ટિનું વર્ણન કર્યું છે. જુદાં જુદાં દર્શનોમાં 
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જુદા જુદા અનેક પ્રકારના પ્રલયનું વર્ણન કર્યું છે. અર્થાત્‌ વૈશેષિકમાં અપ્રમેય મંડળ 
સુધી, ગૌતમે પરમાણુઓ સુધી અને સાંખ્યકર્તાએ પ્રકૃતિ સુધી વર્ણન કર્યું છે. 
પરંતુ વેદાંતમાં મહાપ્રલયનું પણ વર્ણન કર્યું છે. તે મહાપ્રલયમાં પરમાત્મા અને 
તેનું સામર્થ્ય જ શેષ રહે છે. આ રીતે દૂરદષ્ટિ બુદ્ધિથી જોવામાં આવે તો આ 
છએ શાસ્ત્રો પોતપોતાની રીતે વર્ણન કરે છે, તેમાં વિરોધ જેવી કોઈ વાત જ 
નથી. 

હવે મૂર્તિપૂજા પર ફરીથી વિચાર કરવામાં આવે છે : પરાશર અને 
આશ્ચલાયન ગૃહ્યસૂત્રોમાં મૂર્તિપૂજાનું નામનિશાન પણ નથી અને કલ્પસૂત્રોમાં પણ 
મૂર્તિપૂજાનું વર્ણન નથી. આ ગ્રંથો પર પરિશિષ્ટો રચવામાં આવેલાં છે. તેમાં 
કદાચ મૂર્તિપૂજા હોય, પરંતુ પરિશિષ્ટની પ્રમાણિકતા શું છે એ બધા વિદ્વાન લોકો 
જાણે છે. તેથી શાસ્ત્રોની દૃષ્ટિએ મૂર્તિપૂજાનો કોઈ આધાર (પ્રમાણ) નથી. 

હવે ઇતિહાસ વિષયનું થોડું વર્ણન કરવામાં આવે છે : રાજા શંતનુએ સત્યવતી 
સાથે વિવાહ કર્યા. તેનાથી બે પુત્રો ચિત્રાંગદ અને વિચિત્રવીર્ય ઉત્પન્ન થયા. ત્યાર 
બાદ ભીષ્મ પિતામહ કાશીના રાજાની ત્રણ કન્યાઓ લાવ્યા. તેમાંથી અંબાના વિવાહ 
શાલ્વ સાથે થયા. અંબિકા અને અંબાલિકા એ બંનેના ચિત્રાંગદ અને વિચિત્રવીર્ય 
સાથે વિવાહ થયા. ત્યાર બાદ વ્યાસ સાથે નિયોગ દ્વારા પાંડુ, ધૃતરાષ્ટ્ર અને દાસીના 
પુત્ર વિદુર પેદા થયા. પાંડુએ બે સ્ત્રીઓ સાથે વિવાહ કર્યા. તેનાં નામ કુંતી અને 
માદ્રી હતાં. માદ્રી ઈરાનના રાજા (મદ્ર)ની પુત્રી હતી. ધૃતરાષ્ટ્રની સ્ત્રી ગાંધારી 
કાબુલ ગાંધારની રહેવાવાળી હતી. તેનો ભાઈ શકુનિ કાબુલ ગાંધારનો રાજા હતો. 
તે દુર્યોધન સાથે હસ્તિનાપુરમાં રહેતો હતો. કુંતી અને માદ્રી બંનેએ પુત્ર માટે નિયોગ 
કર્યો હતો. તેમાં કુંતીને ધર્મ, વાયુ અને ઇન્દ્ર સાથેના નિયોગથી યુધિષ્િર, ભીમ 
અને અર્જુન ઉત્પન્ન થયા. એ જ રીતે માદ્રીને અશ્ચિનીકુમાર સાથેના નિયોગથી 
નકુળ અને સહદેવ ઉત્પન્ન થયા. તેમાં ધર્મ, ઇન્દ્ર અને વાયુને મનુષ્યોનાં નામ 
સમજવા જોઈએ; કારણ કે વાયુના સંસર્ગથી પુત્ર ઉત્પન્ન થઈ શકતો નથી તે સ્પષ્ટ 
રીતે જાણી શકાય છે. એ જ રીતે ધૃતરાષ્ટ્રને ત્યાં એક જ ગર્ભથી સો પુત્રો ઉત્પન્ન 
થયાનું જે કહેવાય છે, તે અસંભવ છે. 

આ બધા પ્રાચીન આર્ય લોકોમાં સ્વયંવર થતા અર્થાત્‌ કન્યા સ્વયં પોતાનો વર 
પસંદ કરી લેતી હતી. ત્યારે વર્તમાનની માફક વિવાદ થતા નહોતા. મારવાડી લોકોએ 
આ બાબતમાં કમાલ કરી છે. એ લોકો તો પુત્ર અને પુત્રી બંને હજી જયારે ગર્ભમાં 
હોય છે ત્યારે જ સગપણ કરી નાખે છે. એ કેવી ફ્જેતીની વાત છે. વિવાહના સમયે 
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દિ ( 


ધર્મ, અર્થ અને કામના નિભાવ માટે નિર્ણય કરવામાં આવે છે (પ્રતિજ્ઞાઓ લેવામાં 
આવે છે.) તેને વય પ્રાપ્ત થયા વિના હજી જ્યારે પુત્ર અને પુત્રીનો જન્મ પણ થયો 
નથી, તો પ્રતિજ્ઞાપાલન કેવી રીતે થઈ શકશે ? પ્રાચીન આર્યોમાં એ દઢ રિવાજ 
હતો કે પ્રત્યેક મનુષ્ય વિદ્યાભ્યાસ કરે. જ્યાં સુધી વિદ્યાના ભૂષણથી ભૂપિત થતાં 


નહિ, ત્યાં સુધી પુરુષ-સ્ત્રીને વિવાહ કરવાની આજ્ઞા રાજસભા દ્વારા મળતી નહિ. 


જનમેજયના રાજય સુધી ચારેય વર્ણોનો પરસ્પરમાં વહેવાર ચાલતો હતો અને 
સામાજિક નિયમ રાજ-સભા, ધર્મ-સભા અને વિદ્યા-સભાના પ્રબંધ અનુસાર ચાલતા 
હતા. ચારેય વર્ણાનો પરસ્પર વર્તાવ કેવો હતો એ વાત મહાભારતના રાજસૂય પર્વ 
અને અશ્ચમેધ પવને જોવાથી સારી રીતે જાણી શકો છો. મનુએ કહ્યું છે : સિત્યં શુન્દ્રઃ 
જારદસ્તઃ પળ્યે યત પ્રસાસ્તિમ્‌ 1” 

પ્રાચીન સમયમાં સ્ત્રીઓ અને પુરુષોના હક્ક સમાન હતા. આજના સમયમાં 
તો બધો જ પ્રબંધ ઊલટો થઈ ગયો છે. હવે ઘાસનું તણખલું તોડવામાં વાર લાગે 
છે, પરંતુ આપણો ધર્મ તૂટવામાં વાર લાગતી નથી. ચોટલીને ગાંઠ ન વાળો 
તો ધર્મ ગયો ! લાંબું અંગરખું (કોટ ?) પહેર્યું તો ધર્મ ગયો ! ખાવા-પીવામાં 
તો મોટો બખેડો ઊભો કરેલો છે. આ ખાવા-પીવાની વસ્તુઓએ તો વીરોને કાયર 
બનાવી દીધા છે અને ચોકો લગાવીને બેઠાં-બેઠાં આપણી બધી ઉત્તમતા પર પણ 
ચોકો લાગી ગયો છે. પ્રાચીન સમયમાં બધા ક્ષત્રિય રાજાઓ અને બ્રાહ્મણ, ત્રદખિ 
આદિ એક જ શાલા (સ્થાન)માં ભોજન કરતા હતા. વર્તમાનમાં આ પ્રકારનો 
રિવાજ શીખોમાં રણજિતસિંહના સમય સુધી હતો. કુરીતિઓથી કદી પણ જન્મનું 
ફળ પૂરું થતું નથી. બ્રાહ્મણ લોકો છૂત-અછૂતનો ઢોંગ રચે છે, પરંતુ તે ઢોંગ 
હિંગ, સાકર વગેરે પદાર્થોનું સેવન કરતી વખતે ક્યાં ચાલ્યો જાય છે ? જો એમ 
કહો કે દોષ તો ફક્ત નજરે જોવાનો જ લાગે છે, તો જે વસ્તુ નજરે જોવામાં 
ન આવે તેનો દોષ ન લાગતો હોય તો ભૂલથી જો ભાંગ પી લેવામાં આવે તો 
શું નશો નહિ કરે ? 

મોટી મોટી જ્ઞાતિઓમાં ઘણી કોમના રિવાજના કારણે જ્ઞાતિઓના સંબંધમાં 
ખર્ચા ઘણા વધી રહ્યા છે. પછી ભલે કોઈ મરે, ભલે કોઈના વિવાહ હોય, 
ગુજરાતમાં બંને પ્રસંગે આખી નાતને જમાડવી પડે છે. આવો ખર્ચ શા કામનો ? 
એકનું મરવું અને ભૂશંડાઓનું પેટ ભરવું, મરનાર પુરુષના સંબંધી પુત્રાદિને 
દેણામાં ડુબાડવો, આથી વધીને બીજું પાગલપણું શું હોઈ શકે ? આ જ્ઞાતિના 
ઝઘડા અને ખાવા-પીવાના પ્રતિબંધોના કારણોથી યુદ્ધમાં કેવા કેવા અવરોધો થાય 
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છે, તેની એક સાંભળવા જેવી વાત કહું છું : 

પંજાબના રાજા રણજિતસિંહના હરિસિંહ નલવા નામના એક સરદાર હતા. 
તેમણે કાબુલ-કંધાર પર ચડાઈ કરી અને તેના પર વિજય મેળવી અધિકાર કર્યો. 
મુસલમાનોએ હિંદુઓ દુશ્મન છે તેમ સમજીને યુક્તિ રચી કે તેનો જે અન્ન વગેરે 
સામાન આવી રહ્યો હતો તેને રસ્તામાં રોકી લીધો. બપોરના સમય સુધી કાંઈ 
ખાવા ન મળ્યું ત્યારે હરિસિંહના સૈનિકો ભૂખથી વ્યાકુળ થઈને ગભરાવા માંડ્યા 
અને બધા મળીને હરિસિંહ પાસે ગયા. તે સમયે હરિસિંહે એ મુસલમાનોને જવાબ 
આપવા ઊલટી યુક્તિ વિચારી અને સિપાહીઓને આજ્ઞા આપી કે મુસલમાનોનો 
જેટલો ખોરાક છે તે બધો એકઠો કરો. આ આજ્ઞા મળવાથી શીખોની સેનાએ 
હુમલો કરી જે ખોરાક મુસલમાનોએ પોતાના માટે તેયાર કર્યો હતો, તે બધું લૂંટી 
લાવ્યા અને હરિસિંહ પાસે તેનો ઢગલો કરી દીધો. ત્યાર બાદ હરિસિંહે કહ્યું 
કે, સૂવરનો એક દાંત લઈ આવો. તેઓ દાંત લઈ આવ્યા. હરિસિંહે સૂવરના 
તે દાંતને ભોજનના ઢગલાની ચારે તરફ ફેરવ્યો અને સૈનિકોને કહ્યું કે, હવે આ 
બધું અન્ન શુદ્ધ થયું છે, માટે આ અન્ન ખાવામાં હિંદુઓને હવે કોઈ દોષ લાગતો 
નથી. એમ કહીને પોતે ભોજન કર્યું અને બધા સૈનિકોએ પણ પેટ ભરીને ખાધું. 
આ રીતે આ મુશ્કેલી દૂર કરી. એ સાંભળનારાઓ ! (શું તમે ચોકાના બખેડામાં 
પડીને તમારો ધર્મ ટકાવી શકો તેમ છો ?) આવા શૂરવીર થયા વિના બેડો પાર 
થવાનો નથી. માટે આના પર જરા વિચાર તો કરો. 


ત્‌ 


સંદભ : 

૧. સંવત ૧૯૩૧ અષાઢ વદ ૧૨, ગુરુવાર. 
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ઇતિહાસ : પ 


સ્વામી દયાનંદ સરસ્વતીએ વિજ્ઞાપન અનુસાર બુધવાર 
પેઠમાં ભિડેના વાડેમાં તા. ૩૧ જુલાઈના રાતે આઠ 
વાગ્યે ઇતિહાસ વિષય પર આપેલા વ્યાખ્યાનનો 
સારાંશ : 


ઝોરૂમ્‌ થતો યતઃ સમીઇસે તતો નો ઝભયં જીરું । 
સં ત: જુર પ્રતતાભ્યોડભયં ત: પજ્ઞભ્ય: ॥* 
(સ્વામીજીએ સૌ પ્રથમ આ ત્ર્શ્ચાનો પાઠ કર્યો.) 
આગળના વ્યાખ્યાનોમાં આર્ય લોકોના ઇતિહાસનું ચિત્રાંગદ અને વિચિત્રવીર્ય 
સુધી વર્ણન કર્યું હતું. પ્રાચીન આર્ય લોકો પૂર્ણ યુવાવસ્થા સુધી બ્રહ્મચર્ય ધારણ 
કરતા હતા. તે સમયે બાળવિવાહનું નામ પણ જાણતા ન હતા. કેમ કે આર્ય 
ઇતિહાસોમાં પ્રાયઃ સ્વયંવરનું જ વર્ણન આવે છે. વિધવા-વિવાહનો પ્રચાર માત્ર 
શૃદ્રોમાં જ હતો. દ્રિજો અથતિ બ્રાહ્મણ, ક્ષત્રિય અને વૈશ્યોમાં નિયોગનો પ્રચાર 
હતો. વિધવા-વિવાહનો જે લોકો વિરોધ કરે છે, તેની પુષ્ટિ કરીને વિધવા-વિવાહનું 
ખંડન કરવાની મારી ઇચ્છા નથી. પણ એમ અવશ્ય કહીશ કે ઈશ્વરની સમીપ 
સ્ત્રી-પુરુષ બંને સમાન છે; કારણ કે તે ન્યાયકારી છે, તેમાં પક્ષપાતનો અંશ 
નથી. જ્યારે પુરુષોને પુનઃલગ્ન કરવાની છૂટ આપવામાં આવે તો સ્ત્રીઓને 
પુનઃલગ્નથી કેમ રોકી શકાય ? પ્રાચીન આર્ય લોકો જ્ઞાની, વિચારશીલ અને 
જિતેન્દ્રિય હતા. આજકાલના લોકો અનાર્યો બની ગયા છે. પુરુષ પોતાની 
ઈચ્છાનુસાર જેટલી ઇચ્છે તેટલી સ્ત્રીઓ કરી શકે છે. તેને દેશ, કાળ, પાત્ર અને 
શાસ્ત્રનું કોઈ બંધન નડતું નથી. શું આ અન્યાય નથી ? શું આ અધર્મ નથી? 
પ્રાચીન આર્ય લોકોમાં ગાર્ગી, મૈત્રેયી વગેરે જેવી કેટલીય વિદુષી સ્ત્રીઓ 
થઈ ગઈ છે. જો સ્ત્રીઓ ભણેલ-ગણેલ હોત તો “સ્ત્રીને વિધા ભણવાનો અધિકાર 
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નથી, તે શૂદ્ર સમાન છે' એવા આજના આ પંડિતોના બડબડાટનું ખંડન કરીને 
એક ઘડીમાં તેઓનું મોઢું બંધ કરી દેત. 

જો વર્તમાનમાં આપણા લોકોમાં બાળલગ્નનો રિવાજ ન હોત, તો 
વિધવાઓની સંખ્યા ક્યારેય આટલી બધી ન હોત. તેથી આટલા ગર્ભપાત અને 
ભ્રુણ-હત્યાઓ પણ ન થતાં હોત. વળી આટલા બધા રોગોની પણ વૃદ્ધિ ન થાય. 
પ્રાચીન સમયમાં જો કોઈ ધનાઢ્ય પુરુષ નિઃસંતાન હોય તો આર્ય-સભાની 
વ્યવસ્થાથી તેનો ઉત્તરાધિકારી વારસ 4િયત થતો હતો. વિધવા સ્ત્રી હોય તો 
તેને નિયોગની આજ્ઞા આપવામાં આવતી હતી અને પ્રાયઃ વિધવાઓ બ્રહ્મચયંનું 
પાલન કરતી હતી. બ્રાહ્મણ, ક્ષત્રિય અને વૈશ્ય વર્ણોમાં પ્રાયઃ નિયોગથી નિર્વાહ 
થતો હતો. અહીં કોઈ એવો પ્રશ્ન કરે કે, નિયોગ અને પુનર્વિવાહમાં શું અંતર 
છે ? તેનો ઉત્તર એ છે કે, પુનર્વિવાહથી સ્ત્રી-પુરુષનો સંબંધ જન્મભરને માટે 
હોય છે અને જે સંતાન ઉત્પન્ન થાય તેને બીજા પતિનું સમજવામાં આવે છે. 
(આથી વિપરીત) 1નિયોગનો સંબંધ એક અથવા બે સંતાન ઉત્પન્ન થવા સુધી 
જ રહે છે, તે પછી સ્ત્રી-પુરુષનો પરસ્પર કોઈ પણ સંબંધ રહેતો નથી. તે એક 
કે બે સંતાન પૂર્વ પતિનાં જ સમજવામાં આવે છે અને તેનું જ નામ ચાલે છે. 
આર્ય લોકોમાં વિધવા-વિવાહની અપેક્ષાએ નિયોગ સારો છે, કારણ કે વિધવા- 
વિવાહની આજ્ઞા મળી જાય તો (કેટલીક) સ્ત્રીઓ પોતાના પતિને ઝેર આપીને 
મારી નાખવાનું શરૂ કરી દેશે અને જો પહેલા પતિની મિલકત લઈ વિધવા સ્ત્રી 
બીજો પતિ કરી લે તો તેઓ અને તેના પહેલા પતિના સંબંધીઓ વચ્ચે બહુ ઝઘડા- 
ટંટા થશે. જે વિધવાના વિવાહ થતા હતા તેને શૃદ્ર ગણવામાં આવતી હતી. 

પપ ર્‌ર્યે દૃયં તે ઝસ્તુ મમ સ્ત્તં ત્રિત્તેનાન્વેહિ । 
પમ વાત્તનેજમના ત્તુષસ્વ વૃદસ્પતિસ્ત્વા સિયુનવિત 1 

વિવાહમાં સ્ત્રી-પુરુષને પરસ્પર એ પ્રતિજ્ઞા લેવાની હોય છે કે બંનેનાં મન- 
ચિત્ત વગેરે એક બનશે અને તેઓ ક્યારેય એક-બીજાથી વિરુદ્ધ કોઈ કામ કરશે 
નહિ. બાળલગ્ન થવાથી તો છોકરા-છોકરી આ વાતોને શું જાણી શકે અને એ 
પ્રતિજ્ઞાના મંત્રોનો અર્થ કોઈ બતાવતું પણ નથી. વર્તમાનના પંડિત લોકો કહે 
છે કે કેવળ મંત્રને સાંભળવાથી પુણ્ય મળે છે, પછી ભલે મંત્ર બોલનાર તેનો 
અર્થ સમજે કે ન સમજે. બ્રાહ્મણને તો દક્ષિણા મળી ગઈ એટલે બધાં વિધાન 
બરાબર પૂરાં થઈ ગયાં ! વાહ રે ! આ તમારો સામાજિક પ્રબંધ ! આ અંધ- 


ન 


પરંપરાને જોઈને તો માનવું પડે છે કે, આનાથી તો વિધવા-વિવાહ સર્વ પ્રકારે 
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સારો છે. વળી, એ વાત પ્રાચીન આર્ય લોકોના વ્યવહારથી વિરુદ્ધ નથી. ત્રદગ્વેદના 
એક મંત્રમાં વ્યાખ્યા કરી છે તે જુઓ : 

ઝુ સ્વિર્‌ ટોણા જી વસ્તોરરિવના જીુછાભિષિત્વં જરતઃ જીુછોષતુ: । 

વતે વાં જયુત્રા વિઘવેવ રવર મર્ય ન યોષા નૂળતે સદાસ્થ ઝા 1” 

પ્રાચીન સમયમાં ગૃહસ્થ લોકો પોતાની સ્ત્રીઓને બરાબર પોતાની સાથે 
રાખીને પ્રવાસ કરતા હતા. એ જ વાતનું ઉપરના મંત્રમાં વર્ણન કરવામાં આવ્યું 
છે. કોઈ પંડિતો આ મંત્રના વિધવા રેવરમિવ શબ્દોનો અર્થ પતિનો નાનો ભાઈ 
કરે છે, તે અશુદ્ધ છે. નિરુક્તમાં “દેવર' શબ્દનો અર્થ “પુનઃ વિવાહિત સ્ત્રીનો 
બીજો પતિ' એવો કરવામાં આવ્યો છે : રવર: જસમાર્‌ દ્વિતીયો વર ૩ત્યતે 1“ 
ત્રદગ્વેદમાં ઝઢીર્ષ્ત નારિ“ એવો મંત્ર છે, તે પણ જુઓ. 

આ પ્રસંગમાં એક વાત વિશેષ જાણવા યોગ્ય છે કે પતિ જીવિત હોવા છતાં 
સંતાનરહિત વગેરે વિશેષ પરિસ્થિતિમાં નિયોગની આજ્ઞા મળતી હતી. નિયોગ 
દશ વાર કરવાની આજ્ઞા હતી. 

સોમ: પ્રથમો વિવિર્‌ મન્યર્વો વિવિર ૩ર: । 
સૃતીયો ઝમ્તિષ્ટે પતિઃ તુરીયસ્તે મનુષ્ય: 7 
રૃમ ત્તમિન્દ્ર મીહવઃ સપત્રાં સુભમાં જળ । 
ર્‌જઞાસ્યાં પુત્રાના ઘેણિ પતિયેજરશં સમાધિ | 

(અર્વાચીન પંડિતો) આ મંત્રનો અસંગત અર્થ કરે છે, જે માનવ યોગ્ય નથી. 
સજાતીય પતિ તો પતિ નહિ, તો એમ જ વ્યર્થ ઇન્દ્ર, વાયુ વગેરે વિજાતીયને 
(મનુષ્ય નહિ, પરંતુ દેવ-વિશેષ માનીને પાંડુની સ્ત્રીઓ સાથે નિયોગ કરેલ એટલે 
તેમના પતિ માનીને) નકામી સંખ્યા વધારવાની શી જરૂર છે ? 

નિયોગના વિષયમાં મનુએ કહ્યું છે : 

રેવરાદ્ા સપિળ્ડાદ્વા સ્ત્રિયા સમ્યડટૂ-સિયુવતતયા । 
પ્રત્તેપ્તિતાધિમન્તવ્યા સત્તાનસ્ય પરિક્ષયે 1” 

પ્રાચીન આર્ય લોકોમાં પતિના જીવિત હોવા છતાં પણ નિયોગ થતો હતો. 
તેની પુષ્ટિમાં મહાભારતની કથામાં લખેલ ઘણાં ઉદાહરણ આપી શકાય તેમ છે. 

વ્યાસજી મોટા પંડિત અને ભદ્ર પુરુષ (ધર્માત્મા) હતા. તેમણે વિચિત્રવીર્ય 
અને ચિત્રાંગદની સ્ત્રીઓ સાથે નિયોગ કર્યો અને તેમાંથી એકના ગર્ભથી ધૃતરાષ્ટ્ર 
અને બીજીની કૂખથી પાંડુ ઉત્પન્ન થયો હતો. વળી એ તો પહેલાં જ વર્ણન કરવામાં 
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આવેલ છે કે પા[ંડુની હયાતીમાં તેની સ્ત્રીઓએ બીજા પુરુષોની સાથે નિયોગ કર્યો 
હતો. આમ તે સમયે નિયોગનો પ્રચાર હતો, તેથી પુનઃલગ્નની વિશેષ જરૂર 
રહેતી નહોતી. વર્તમાન સમયમાં નિયોગ અને પુનઃલગ્ન બંને બંધ થતાં 
આજકાલના આર્ય લોકોમાં જે ભ્રષ્ટાચાર ફેલાયો છે, એ તમે બધા જોઈ જ રહ્યા 
છો. હજારો ગર્ભ પાડવામાં આવી રહ્યા છે. ભ્રૂણ હત્યાઓ થઈ રહી છે. બે 
ગર્ભ પાડવાથી જાણે એક બ્રહ્મ-હત્યા થઈ. વિચારો કે આ દેશમાં દરરોજ કેટલી 
બ્રહ્મહત્યાઓ થઈ રહી છે. શું તેની ગણતરી થઈ શકે તેમ છે ? આ બધાં પાપોનો 
બોજ અર્વાચીન આર્યલોકોના શિર પર છે. 

જુઓ, પ્રાચીન ઉત્કૃષ્ટ સામાજિક વ્યવસ્થા બગડવાથી આપણા દેશની કેવી 
દુદશા થઈ રહી છે. વેદ-માર્ગને એક બાજુ ધકેલીને તેના સ્થાને પુષ્ટિમાર્ગ ચમકી 
રહ્યો છે. મહંતો અને સાધુઓના રજવાડી ઠાઠ ચાલી રહ્યા છે. દેવાલયો, મઠો 
અને મંદિરોમાં પાપની ભરમાર ચાલી રહી છે. ન જાણે કેટલા ગર્ભ પાડવામાં 
આવી રહ્યા છે. આ સમય પાપ, દુરાચાર અને અનર્થનો બની રહ્યો છે. અસ્તુ. 


જ્યાં સુધી સામાજિક વ્યવસ્થામાં યોગ્ય વિચારોને બળ નહિ મળે અને સ્વાર્થી 
અને લંપટ ભિક્ષુઓ તથા શાસ્ત્રી લોકોના કહ્યા અનુસાર લોકાચારની જબરદસ્તી 
ચાલશે અને સાધારણ લોકો અંધપરંપરાથી તેના પર ચાલતાં રહેશે, ત્યાં સુધી 
દેશની ઉન્નતિ કદી પણ થઈ શકશે નહે. ધર્મના વિષયમાં લોકો પરંપરાની ખૂબ 
પ્રતિષ્ઠા કરે છે, પરંતુ શું સાંસારિક વિષયોમાં પણ આવું જ છે ? શું જો બાપ 
ગરીબ હોય તો પરંપરાના અભિમાનથી પુત્રે પણ ગરીબ થઈ જવું ? જો બાપ 
અંધ હોય તો પુત્રોએ પણ પરંપરાની ખાતર આંખો ફોડી નાખવી ? 

મધ્યકાલીન વેદ-બહારની ખોટી રીત્તિઓને આપણે પરંપરાની પદવી ક્યારેય 
ન આપવી જોઈએ. સત્ય અને સદુપદેશ કરનારા ત્રદષિ-મુનિઓ અને વેદો તથા 
આર્ષ ગ્રંથોમાં જે સાચી પરંપરાનું વિધાન કરવામાં આવ્યું છે, તેનું પાલન કરવું 
જોઈએ, તેનું અભિમાન રાખવું જોઈએ. અસ્તુ. 

હવે ફરી ઇતિહાસનું વર્ણન કરવામાં આવે છે : 

રાજા ધૃતરાષ્ટ્ર સ્વભાવથી જ કપટી હતો અને પાંડુ સ્વભાવથી ધર્માત્મા હતો. 
પાંડુની એક રાણી માદ્રી સતી થઈ હતી. સતી થવા માટે વેદની આજ્ઞા નથી, 
પરંતુ સતી થવાની વેદ-વિરુદ્ધ એ કુરીતિની શરૂઆત પહેલામાં પહેલી પાંડુ રાજાના 
સમયથી થઈ. કૌરવ અને પાંડવોએ ઉત્તમ શિક્ષા પ્રાપ્ત કરી. ધૃતરાષ્ટ્રે પોતાના 
અને પાંડુના પુત્રો દ્રોણાચાર્ય અને કૃપાચાયને સોંપી દીધા. તે સમયે બ્રાહ્મણ લોકો 
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યુદ્ધવિધાના પણ આચાર્ય હતા. અર્જુને ધનુર્વેદમાં સૌથી વધારે અભ્યાસ કર્યો. 
આથી યુદ્ધ-વિદ્યામાં તેની ખૂબ ખ્યાતિ વધી. અર્જુનની સમકક્ષ કેવળ કર્ણ જ હતો. 
પણ કર્ણ સૂતપુત્ર અર્થાત્‌ હલકી સ્થિતિમાં હતો. આથી અર્જુને કર્ણની અવગણના 
કરી હતી. પરંતુ દુર્યોધને કર્ણનું પરાક્રમ જાણીને અર્જુનનો બદલો લેવા માટે તેને 
બંગાળનું રાજ્ય આપીને તેને ક્ષત્રિય વર્ણનો અધિકાર આપ્યો હતો. આ પ્રકારે 
અનુચિત અભિમાનથી આ રાજકુળમાં ટ્રેષની આગ ભડકી ઊઠી અને એ ઝઘડાના 
કારણે જ આપણા આયવિર્તની સર્વ પ્રકારે જે દુદશા બેઠી, તેનું વર્ણન થઈ શકે 
તેમ નથી. 

તે સમયે ધૃતરાષ્ટ્રની પાસે કનક નામનો એક કામુક, નીચ, છીછરો શાસ્ત્રી 
રહેતો હતો. તેણે પાંડવોની વિરુદ્ધ ઘણી વાતો કરીને ધૃતરાષ્ટ્રનું મન તેઓથી 
વિરુદ્ધ ફેરવી નાખ્યું હતું. પછી આ દુષ્ટ શાસ્ત્રીની સલાહથી પાંડવોને ભસ્મ કરવા 
માટે એક “લાખ'નું ઘર - લાક્ષાગૃહ બનાવ્યું હતું. રાજસભાનો પ્રબંધ તો પહેલાં 
જ બગડી ચૂક્યો હતો. તેના પર શકુનિ, દુઃશાસન, દુર્યોધન અને કનકશાસ્ત્રીની 
ચંડાળ-ચોકડી જામી ગઈ હતી. આ ચંડાળ-ચોકડીનાં કરતૂતોથી રાજ્યની જે દુદશા 
થઈ અને તેના ભયંકર પરિણામ સ્વરૂપે જે કુળનાશ અને દેશનાશ થયો, તેનું 
મહાભારતમાં સવિસ્તાર વર્ણન કરવામાં આવ્યું છે. 

વિદુર દુર્યોધનની ચંડાળ-ચોકડીના મનસૂબા જાણતા હતા. વિદુરે લાક્ષાગૃહનો 
ભેદ યુધિષિરને બર્બર દેશની ભાષામાં બતાવી દીધો હતો. તે ભાષા ધર્મરાજ 
(યુધિષિર)ને આવડતી હતી, જેના કારણે પાંડવ લાક્ષાગૃહમાં બળવાથી બચી ગયા 
હતા. 

જુઓ, વિદુર, (યુધિષ્િર), ભીષ્મ વગેરે અનેક ભાષાઓના જાણકાર હતા. 
તેઓ મ્લેચ9 ભાષામાંની અરબી ભાષા પણ બોલતા હતા. પરંતુ આજકાલના 
શાસ્ત્રી મહારાજોને જો કહો કે યાવની અથતિ મ્લેચ્ઠ ભાષા શીખવામાં કોઈ દોષ 
નથી, તો એ મતલબ-સિંધુઓ (₹્વાર્થીઓ) તરત કહેશે : 

ત વરેર્‌ ચાવનીં ભાષાં પ્રાળે: વળ્યમતેસષિ । 
ઈસ્તિના તાટ્યમાનોડપિ ન મસ્છેઝ્સેનઘસ્રિસમ્‌ 115% 

(એટલે કે પ્રાણ ભલે ગળા સુધી આવી જાય અથતિ મૃત્યુ જેવો સમય પણ 
કેમ ન આવે, છતાં પણ યાવની ભાષા બોલવી નહિ. ભલે ગાંડો હાથી સામેથી 
આવતો હોય, તોપણ જૈન-મંદિરમાં કદાપિ આશ્રય લેવો નહિ.) 


૧૨૪ ઉપદેશ-મંજરી 


શાસ્ત્રી લોકો આ શ્લોકથી આપણા મત પર પ્રહાર કર્યા વિના રહેશે નહિ. 

અર્જુનની મત્સ્યવેધ-વિદ્યાની ખૂબ જ પ્રશંસા કરવામાં આવે છે, પરંતુ એવું 
ના સમજશો કે આપણા દેશમાં અત્યારે એવા યોગ્ય વીર પુરુષો રહ્યા જ નથી. 
મેં સ્વયં રાજપૂત લોકોને મત્સ્યવેધથી પણ વધારે મુશ્કેલ કામ કરતા જોયા છે. 

કર્ણનું (દ્રોપદીએ '“સૂતપુત્ર' કહીને) જે થોડું અપમાન કર્યું હતું, તેથી તે 
દ્રૌપદીને દુઃખી કરવા પ્રેરાયો હતો, જે કથા બધા જાણે છે. 

રાજસભાએ નિર્ણય કર્યો હતો કે યુધિષ્ઠિરને રાજા બનાવવો જોઈએ, પરંતુ 
ધૃતરાષ્ટ્રે અત્યાચારથી (અધિકાર) છીનવી લીધો હતો. તેના પછી જે-જે કષ્ટો 
પાંડવોને ભોગવવાં પડ્યાં તેને બધા સારી રીતે જાણે છે. પછી જ્યારે પાંડવોનો 
ભાગ્યોદય થયો ત્યારે તેમણે રાજસૂય યજ્ઞ રચ્યો. એક મય નામનો શિલ્પકાર હતો. 
તેણે એક વિચિત્ર સભા બનાવી. (પ્રાચીન આર્ય લોકોની શિલ્પ-વિદ્યાનો ઈતિહાસ 
પણ સાંભળવા જેવો છે.) અસ્તુ. આ રાજસૂય યજ્ઞમાં હજારો મનુષ્યો આવ્યા 
હતા. મયે એવી રચના-ચાતુરી કરી હતી કે સ્થળમાં જળનો સંદેહ થતો હતો. 
દુર્યોધને તેને ખરેખર જળ સમજી પોતાનાં કપડાં ઊંચાં કરી સંકોરી લીધાં. આ 
જોઈને ભીમસેન મલકાયો અને અક્કડપણાથી કહી દીધું કે, “આંધળાનો આંધળો 
જ પેદા થયો.' દુર્યોધન છોભીલો પડી ગયો અને કનકશાસ્ત્રીએ વાતનું વતેસર 
કરીને તેને બહુ જ ચડાવ્યો. તે સમયે તો અર્જુન અને શ્રીકૃષ્ણે દુર્યોધનને સમજાવી 
લીધો. ત્યાર બાદ એક મોટો ભોજન સમારંભ થયો, જેમાં ત્રદષિ-મુનિ, બ્રાહ્મણ, 
ક્ષત્રિય, વૈશ્ય અને શૂદ્ર બધાએ એક જ પંક્તિમાં બેસીને ભોજન કર્યું. 

ત્યાર બાદ છળથી ચોપાટની રમતમાં યુધિષિર વગેરેને સાહસિક પ્રતિજ્ઞામાં 
ફસાવીને વનવાસ અને અજ્ઞાતવાસ આપવામાં આવ્યો. વિરાટ રાજાના નગરમાં 
રહેતા અર્જુને વિરાટ રાજાની ઉત્તરા નામની કન્યાને નૃત્ય-કળાનું શિક્ષણ આપ્યું 
હતું. આથી સ્પષ્ટ છે કે પ્રાચીન સમયમાં રાજકુમારીઓ પણ ગાન-વિદ્યા અને 
નૃત્ય-કળા શીખતી હતી. જ્યાં સુધી પરસ્પરની ફૂટ કે લડાઈ ન થાય ત્યાં સુધી 
ચક્રવર્તી રાજ્યનો નાશ થતો નથી. કુરુ-વંશમાં ફૂટ પેદા થઈ અને સ્વાર્થ તેમ 
જ વિદ્રોહ બુદ્ધિએ લોકોને આંધળા બનાવી દીધા. એના માટે એક જ ઉદાહરણ 
પૂરતું છે કે ભીષ્મ જેવા વ્રતધારી, વિદ્દાન (અને ધર્મવાદી) પુરુષ પક્ષપાતના રોગથી 
ગ્રસ્ત બન્યા. તેમને માટે ઉચિત તો એ હતું કે મધ્યસ્થી બનીને બંને પક્ષોને ન્યાય 
આપી, અપરાધ અને અન્યાય કરનારાઓને દંડ અપાવવો. પરંતુ એવું ન કરી 
તેમણે અન્યાય કરનારાઓનો પક્ષ લઈને કુરુ-વંશનો નાશ થવા દીધો. જુઓ, તે 


બારમું પ્રવચન ૧રપ 


ભદ્ર પુરુષ શું કહે છે : 
ગર્થસ્ય પુરષો રસો રસસ્ત્વર્થો ત વસ્યત્તિત્‌ । 
રૃત્તિ મત્વા મદાર ! વદ્ધોડસમ્યર્થેન વતેર્વે: ॥ 

“મનુષ્ય ધનનો દાસ છે, ધન કોઈનું દાસ નથી. એવું માનીને સ્વાર્થમાં 
બંધાયેલો હું કૌરવોના પક્ષમાં છું.' - ભીષ્મ જેવા ભદ્ર પુરુષ માટે આ વચન 
અતિ ત્તિંધ છે. 

આ રીતે બુદ્ધિ ભ્રષ્ટ થવાથી અને ઠ્વેષ વધવાથી ભીષ્મ, દ્રોણ અને દુર્યોધન 
વગેરે કોરવો એક બાજુ થયા અને પાંડવો બીજી બાજુ થયા અને ભારે મોટું યુદ્ધ 
થયું. આ યુદ્ધમાં કૃપ, કૃતવર્મા, સાત્યાકે, પાંડવ અને કૃષ્ણ (તથા અશ્ચત્થામા 
વગેરે) જીવિત રહ્યા. બાકી બધાં કોરવ-પાંડવ કુળનો નાશ થઈ ગયો. પ્રાચીન 
આર્ય લોકોનો વૈભવ આ યુદ્ધથી સર્વથા નાશ પામ્યો. 

આ બધા અનર્થનું કારણ ફક્ત એ જ હતું કે સંમતિ આપવાનું કામ નીચ 
અને ક્ષુદ્ર લોકોને સૉપવામાં આવ્યું હતું. આવા અયોગ્ય લોકો ઉપદેશ - સલાહ 
આપનારા થઈ ગયા હતા. જ્યાં શકુનિ જેવા સંકુચિત હૃદયના અને ક્ષુદ્ર મનના 
માણસની સંમતિથી રાજકાજ ચાલવા લાગે અને કનકશાસ્ત્રી મહારાજ જેવા 
ધર્માધિર્મનો નિર્ણય કરવા લાગે, ત્યાં જો ઘરમાં યુદ્ધ (ફૂટ) ઉત્પન્ન થઈને ઘરવાળાનો 
વિનાશ થઈ જાય, તો તેમાં આશ્ચર્ય જેવું શું છે ? 

એ જ રીતે જે દેશમાં માત્ર સત્યના અભિમાનથી (માર્ટિન) લ્યૂથર જેવા 
વીર પુરુષે હજારો લોકોનો વિરોધ હોવા છતાં પોપના અત્યાચાર વિરુદ્ધ ઉપદેશ 
કરી પોતાના પ્રાણ સુધ્ધાં ન્યોછાવર કરવાની તેયારી બતાવી, એ દેશમાં એશ્ચર્ય 
અને અભ્યુદયનો ડંકો વાગે તો તેમાં કોઈ આશ્ચર્યની વાત નથી. 

આ રીતે કુરુ-કુળનો તો નાશ થઈ ગયો. હવે શ્રીકૃષ્ણ દ્વારકામાં રાજ્ય કરતા 
હતા. એ સમયે ત્યાં યાદવોના કુળનો મોટો સંઘ હતો. તેમાં પણ દુર્બુદ્ધિ અને 
દુર્વસન (પ્રમાદ અને વિષયાસક્તિ)ના કારણે આંતરિક ફૂટ પડી ગઈ, જેથી બધા 
અંદરોઅંદર લડી મર્યા અને અલ્પ કાળમાં જ યાદવ કુળનો સમૂળગો નાશ થઈ 
ગયો. પુરુષો બધા મરી ગયા અને માત્ર સ્ત્રીઓ જ બચી ગઈ. 

જુઓ, દુર્ગુણોનો ચમત્કાર ! બળદેવ મઘ્ય પીને પાગલ બન્યા, તે ડૂબીને 
મરી ગયા. સાત્યકિ સાપ સાથે લડ્યો. જ્યાં આવા વ્યસન અને સાહસ 
(મૂર્ખતા)નાં કામ થવા માંડે, ત્યાં શ્રીકૃષ્ણ જેવા ભદ્ર પુરુષની વાત કોણ સાંભળે ? 
પ્રાચીન આર્યોના આ યુદ્ધ બાદ કેવળ તેમની સ્ત્રીઓ જ બાકી બચી હતી. 


૧૨૬ ઉપદેશ-મંજરી 


આમાં (અભિમન્યુનો પુત્ર) પરીક્ષિત નામનો એક બાળક બચ્યો હતો, જે 
સહજરૂપે મૂર્ખ નીકળ્યો. તેની સમજમાં આર્ષ ગ્રંથો આવતા ન હતા. આથી તેના 
સમયમાં થોડો થોડો પુરાણોનો પ્રચાર ચાલુ થયો હતો. ત્યાર પછી તેનો પુત્ર 
વિક્ષિપ્ત (મુંઝાયેલા) જેવો જનમેજય રાજા થયો અને તેના પછી વજનાથે રાજ્ય 
કર્યું. આટલા સમયમાં બાકીના સંપૂર્ણ વૈભવનો પણ નાશ થઈ ગયો. રાજ-સભા, 
ધર્મ-સભા અને વિધા-સભા ત્રણે ડૂબી ગઈ. માત્ર એક રાજાની ઇચ્છાનુસાર બધું 
રાજ-કાર્ય ચાલવા લાગ્યું. વિઠ્દાન અને શ્રેષ્ઠ પુરુષોને વિધિ-નિષેધની મીમાંસા અને 
વ્યવસ્થા કરવાનો જે અધિકાર હતો, તે દૂર થઈ ગયો. વ્યાસ, જૈમિનિ, વૈશમ્પાયન 
વગેરે મહર્ષિઓ ન રહ્યા (મૃત્યુ પામ્યા). ચક્રવર્તી રાજય નષ્ટ થઈને જ્યાં-ત્યાં 
માંડલિક રાજ્યો સ્થાપિત થઈ ગયાં. બ્રાહ્મણોમાં વિદ્યાનો હ્રાસ થતો ગયો અને 
અભિમાન વધતું ગયું. બ્રણાવાવયં પ્રમાળમ્‌ । વ્રાણાળાસ્તુ મૂરેવા: । - આ પ્રકારની 
ગાંડી (વિપરીત) સમજ લોકોમાં ફેલાઈ ગઈ, જેનાથી મનુષ્ય પશુ-સમાન જડ 
બની ગયો. (અંધ પરંપરાનો દાસ બની ગયો. હજી પણ બ્રાહ્મણોની લીલા તો 
જુઓ) : પરે વિષ્તસ્ય વક્ષિળે સર્વાળિ તીર્થાસિ 1" (પૃથ્વીમાં જેટલાં તીર્થ છે, 
તે બધાં સમુદ્રમાં આવી જાય છે; અને સમુદ્રમાં જેટલાં તીર્થ છે, એ બધાંનો સમાવેશ 
બ્રાહ્મણના જમણા પગમાં થઈ જાય છે.) ભલા-ભોળા લોકો આવા મતલબસિંધુ 
લોકોની જાળમાં ફસાવા લાગ્યા. આ રીતે બ્રાહ્મણોની સત્તા વધી. તેઓએ બધા 
લોકોને પોતાનો ચસકો લગાવીને પોતાની આજીવિકા ચાલે એ માટે લોકોમાં વ્રત, 
ઉપવાસ, ઉદ્યાપન (વ્રતાદિની સમાપ્તિનો વિધિ કે ઉજવણી), પ્રાયશ્ચિત, શ્રાદ્ધ, 
મૂર્તિપૂજા વગેરે મૂર્ખતાપૂર્ણ રિવાજો ચાલુ કર્યા. મુહૂર્ત બતાવવાની ખટપટથી 
અજ્ઞાની લોકોને પોતાને આધીન કરી લીધા અને રાજકાર્ય-સ્થાનથી ભ્રષ્ટ થયા 
(તથા પોતાનું વર્ચસ્વ રહે એ માટે આવા આવા શ્લોકો પણ રચવા માંડ્યા) : 
ઝવિદ્દાજ્વૈવ વિદ્દાંસ્ત બ્રાણાળં રેવત મઇત્‌ । 
પ્રળીતશ્વાપ્રળીતશ્ત યથાપ્નિરેવતં મઇત્‌ 
ફજ્ઞાનિષ્વપિ તેત્તસ્વી પાવવ્તે નેવ સુષ્વત્તિ । 


દૂયમાનસ્ત્ યસ્ેષુ ભૂય ળ્વામિવર્થતે 1૨ 
(એટલે કે અગ્નિના દષ્ટાંતથી પ્રગટ કર્યું કે બ્રાહ્મણ વિદ્દાન હોય કે ગમે તેવો 
મૂર્ખ હોય, પરંતુ તે સાક્ષાત્‌ દેવતા છે.) 
પ્રાચીન આર્ષ ગ્રંથોમાં આવી જાતનાં ક્ષેપક વચન મેળવીને નવીન રચનાઓ 
કરી બ્રાહ્મણોએ પોતાની સત્તા વધારી. મનુ વગેરે સ્મૃતિઓમાં પણ પોતાના પક્ષના 


બારમું પ્રવચન ૧૨૭ 


પક્ષપાતી વિષયોનું મિશ્રણ કર્યું. જેમ કે : 
હૂવં ચદાપ્વસિષ્ટ્ષુ વર્તત્તે સર્વજ્મસુ । 
સર્વથા વ્રાછાળા: પૂઝ્યાઃ પરમં રેવત દિ તત્‌ 1 

જો આવા બ્રાહ્મણોનો દ્વેષ (નિંદા) કરનાર કોઈ નીકળે તો તેને “બ્રહ્મદ્રોહી'નું 
નામ આપીને તેનાં હાડકે હાડકાં કાઢી લેતા હતા. બ્રાહ્મણોને બધા પ્રકારના દંડ 
અને કાયદાથી મુક્ત કરી દેવાના કારણે તેઓમાં બધા દુર્ગુણો ઉત્પન્ન થયા અને 
પુણ્ય (સદાચાર) ક્ષીણ થતા દંભ અને અત્યાચાર ઘર કરી ગયા. વળી એ જ 
પ્રમાણમાં અજ્ઞાન પણ વધ્યું. 

જ્યારે દેશની આવી દુદશા થઈ ત્યારે ગાજીપુર નગરીમાં એક રાજપુત્ર ઉત્પન્ન 
થયો, જે પાછળથી બુદ્ધના નામે જાણીતા થયા. તેમણે વેદોની નિંદા કરીને 
બ્રાહ્મણોના અત્યાચારથી બીજા બધા વર્ણોને મુક્ત કરવાનો પ્રયત્ન કર્યો. તેમના 
ઉપદેશથી લાખો લોકો બૌદ્ધ ધર્માનુયાયી થઈ ગયા. 

બૌદ્ધ અને ત્યાર પછી જૈન મતના ફેલાવાથી એકેશ્વરની ભક્તિ નાશ પામી. 
તેના સ્થાને મૂર્તિપૂજા પ્રચલિત થઈ. બૌદ્ધ અને જેન મત ઈશ્વરને માનતા નથી. 
પરંતુ તેઓમાં જે તીર્થકરો અર્થાત્‌ ભદ્ર પુરુષો ઉત્પન્ન થયા છે, તેમની ભક્તિ 
કરવાનું શીખવે છે. આ કારણે બૌદ્ધ (જૈન) લોકોમાં પોતાના શ્રેઠ પુરુષોની 
પથ્થરની મૂર્તિઓ બનાવીને રાખવાનો રિવાજ છે. બૌદ્ધ અથવા જૈન લોકો 
પારસનાથ, આદિનાથ, મહાવીર વગેરે તીર્થકરો અર્થાત્‌ શ્રેષ્ઠ પુરુષોને દેવ સમાન 
માનીને તેમની પ્રતિષ્ઠા કરે છે. પ્રથમ જૈન લોકોએ પારસનાથ વગેરેની મૂર્તિ 
બનાવીને પૂજવાનું શરૂ કર્યું. (ત્યાર પછી તેમની દેખાદેખીથી પૌરાણિક લોકો પણ 
પોતાના ઇષ્ટ દેવોની મૂર્તિઓ બનાવવા લાગ્યા.) આ રીતે વેદ-પ્રતિપાદિત એક 
ઈશ્વરની પૂજા નાશ પામવા માંડી. ઈશ્વર-પ્રણીત વેદમાર્ગનો હ્વાસ થવા માંડ્યો. 
આ રીતે શ્રેઠ પુરુષો (મહાપુરુષો)ની મૂર્તિઓ અને ચિત્રોની પૂજા થવા લાગી. 
તે સમયે મંદિરો બનાવીને મૂર્તિઓની સ્થાપના કરવાનો મોટો પ્રયત્ન થવા લાગ્યો. 
લોકો મંદિરમાં જઈ મૂર્તિઓનાં દર્શનમાં જ બધું પુણ્ય છે, તેમ માનવા લાગ્યા. 

જૈન લોકો મહા ખટપટી હોય છે. તેઓએ વેદમાર્ગનો વિધ્વંસ કરવામાં કોઈ 
ઉપાય બાકી રાખ્યો નથી. વેદો પર મોટા મોટા આક્ષેપો કર્યા કે વેદમાં અશ્લીલ 
કથાઓ છે, વેદમાં હિંસા છે, વેદમાં બહુદેવતાવાદ છે અને વેદોમાં ક્ષત્રિય, વૈશ્ય 
એ જાતિઓ પ્રત્યે પક્ષપાત છે. આવી જાતના ખોટા આક્ષેપો કરીને બ્રાહ્મણોનું 
ખૂબ જ ખંડન કર્યું. આથી વર્ણાશ્રમ વગેરે સામાજિક [નિયમો નાશ પામ્યા. એટલું 


૧૨૮ ઉપદેશ-મંજરી 


ડ્‌ 


જ નહિ, પરંતુ (જૈનોએ) હજારો પ્રાચીન આર્ય ગ્રંથો બાળીને ભસ્મીભૂત કરી 
નાખ્યા. 
ત્યાર બાદ ગૌડપાદ આચાયના પ્રસિદ્ધ શિષ્ય શંકરાચાર્યનો પ્રાદુર્ભાવ થયો. 
શંકરાચાર્ય વેદમાર્ગ અને વણ શ્રિમ ધર્મને માનનારા હતા. તેમની યોગ્યતા ઉચ્ચ 
કક્ષાની હતી, જે તેમણે રચેલા શારીરક ભાષ્યને જોતાં જાણી શકાય છે. શંકરાચાર્યના 
સમયમાં જે અનેક પાખંડ મતો ચાલતા હતા અને જેનું તેમણે ખંડન કર્યું હતું 
એ “શંકર દિગ્વિજય'ના આ વચન પરથી જાણી શકાય છે કે જેમાં કહ્યું છે : 
શાવ્તે: પાશપતેરષિ ક્ષપળજે? વાપાતિવેમ્વેષ્ળવે- 
સ્પ્વસેરસ્તવ્રિલેઃ વ્રિ રત્રત્તુ સ્રલેર્ટ્વારિિરવેરિજમ્‌ ॥* 
આથી અનુમાન કરી શકાય છે કે શંકરાચાર્યે (વેદ-વિરુદ્ધ મતોનું ખંડન 
કરવામાં) કેટલો બધો પરિશ્રમ કર્યો હતો. 


ત્‌ 


સંદભ : 

સંવત ૧૯૩૧, અષાઢ વદ ૧૪, શનિવાર. 
યજુર્વેદ ૩૬.૨૨ 

દ્રષ્ટવ્ય : હિરણ્યકેશિ ગૃહ્યસૂત્ર ૧.૫.૧૧ 
ત્રદગ્વેદ ૧૦.૪૦.૨ 

નિરુક્ત ૩.૧૫ 

ત્રદગ્વેદ ૧૦.૧૮.૮ 

ત્રદગ્વેદ ૧૦.૮૫.૪૦ 

ત્રદગ્વેદ ૧૦.૮૫.૪૫ 

મનુસ્મૃતિ ૯.૫૯ 

૧૦. દ્રષ્વ્ય : ભવિષ્યપુરાણ, પ્રતિસર્ગ ૩.૩.૨૮.૫૩ 


૧૧. પૂંથિવ્યાં યાતિ તીર્થાનિ તાનિ સર્વાળિ સામરે । સામરે થાતિ તીર્થાતિ પહે વિપ્રસ્ય 
રક્ષિખે ॥ 


૧૨. મનુસ્મૃતિ ૯.૩૧૭, ૩૧૮ 
૧૩.મનુસ્મૃતિ ૯.૩૧૯ 
૧૪.શંકર દિગ્વિજય, સર્ગ ૧૫, શ્લોક ૧૬૪ 
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નિત્ય કર્મ અને મુક્તિ' 


સ્વામી દયાનંદ સરસ્વતીએ વિજ્ઞાપન અનુસાર બુધવાર 
પેઠમાં ભિડેના વાડેમાં તા. ર ઓગસ્ટના રોજ (રાતે 
આઠ વાગ્યે) આહ્નિક અથવા નિત્ય કર્મ અને મુક્તિ 
વિષય પર આપેલા વ્યાખ્યાનનો સારાંશ : 


ઝોરૂમ્‌ ભદ્રં જર્ળેખિ: શળુયામ રેવા ભદ્રં પશ્વેમાક્ષમિર્યત્નત્રા: । 
સ્થિસેસ્ફેસ્તુષ્ટ્વાસસ્તનુબિર્વ્યશેમદિ રેવદિતં ધરાયુ: ॥* 

પ્રત્યેક સ્ત્રી અને પુરુષનાં પ્રતિદિનનાં જે કર્તવ્ય છે, તેને આહૂનિક (નિત્ય) 
કર્મ કહે છે. ધર્મ-સંબંધી જે કર્તવ્યો છે, તેને નિત્યકર્મ કહેવામાં આવે છે. એ 
કર્મો કોણે, કેવી રીતે અને ક્યાં સુધી કરવાં જોઈએ અને કોણે ન કરવાં જોઈએ 
- આ વિશે વિચાર કરવામાં આવે છે : 

બાળક નાનું અને અજ્ઞાની હોવાને કારણે માતા-પિતાને આધીન રહે છે. 
તેનામાં આઠ વર્ષની વય સુધી ધર્મ-સંબંધી કામ કરવાની યોગ્યતા હોતી નથી. 
આથી આપણાં ધર્મશાસ્ત્રોએ વ્રતબંધ (જનોઈ) ધારણ કરે એ પહેલાં બાળકો માટે 
નિત્યકર્મોનું વિધાન કર્યું નથી. આ પ્રકારે વર્ણ, આશ્રમ, વિધા, વય, શારીરિક 
બળ વગેરે અનુસાર શાસ્ત્રોએ નિત્યકર્મની વ્યવસ્થા કરી છે. હવે ધમાનુષ્ઠાન સંબંધી 
નિત્યકર્મોનો વિચાર કરીએ : 

૧. બ્રહ્મયજ્ઞ : આ વેદોના પઠન-પાઠન દ્વારા થાય છે. “બ્રહ્મ' શબ્દ વિદ્યા, 
વેદ અને પરમાત્મા ત્રણેય અર્થમાં પ્રયુક્ત થાય છે. “યજ્ઞ' એટલે વિચાર. આથી 
બ્રહ્મયજ્ઞ એટલે વેદ-વિચાર, પરમાત્મ-વિચાર - આવો અર્થ થાય છે. બ્રહ્મયજ્ઞના 
આ શુદ્ધ અર્થને મનમાં સ્થાન આપવું જોઈએ. આથી એ સહજ રીતે જાણી શકાય 
છે કે વર્તમાનમાં જે રીતે બ્રહ્મયજ્ઞ કરવામાં આવે છે, તે માત્ર નિષ્ફળ વિધિ 


૧૩૦ ઉપદેશ-મંજરી 


છે. આધુનિક બ્રહ્મયજ્ઞ એ શાસ્ત્ર અનુસાર નથી અને તે મનમાં કદી પણ સ્થાન 
પ્રાપ્ત કરી શકે તેમ નથી. નિત્ય બ્રહ્મયજ્ઞ કરવો એ મનુષ્યનો અધિકાર છે, અને 
મોટો અધિકાર છે. અસ્તુ. 

૨. દેવયજ્ઞ : નિત્યકર્મમાં પ્રથમ બ્રહ્મયજ્ઞ છે અને બીજો દેવયજ્ઞ છે. 

સત્ત્વાથ્યાયમથીતે સ વ્રછાયસ: । 
ચવ્ત્તો દૂયતે સ રેવયસઃ '* 

અગ્નિ દ્વારા જે હોમ કરવામાં આવે છે, તે દેવયજ્ઞ છે. કેટલાક લોકો દેવયજ્ઞનો 
અભિપ્રાય દેવતાઓની પૂજા સમજે છે, પરંતુ બ્રાહ્મણ-ગ્રંથો અને મનુસ્મૃતિને 
જોવાથી જાણી શકાય છે કે આ દેવયજ્ઞનો યોગ્ય અભિપ્રાય હોમ અથાત્‌ અગ્નિહોત્ર 
છે. અગ્નિ બે પ્રકારનો છે : એક જઠરાગ્નિ અને બીજો ભૌતિક અગ્નિ છે. કેટલાક 
લોકો કહે છે : છોમૈર્રેવાન્‌ યથાવિધિ ઝર્ત્વેત્‌ ” હોમ શબ્દનો પારિભાષિક અર્થ 
ક્યારેક દાન અને આદાન (દાન લેવું) એવો પણ થઈ શકે છે, તેમ છતાં કોઈ 
પણ રીતે દેવયજ્ઞમાં મૂર્તિપૂજાનો સમાવેશ થતો નથી. 

૩. પિતૃયજ્ઞ : ચત્‌ પિતભ્યો ર્રાતિ સ પિતૃયજ્સઃ । જેમાં પિતૃઓને આપવામાં 
આવે છે અથતિ તેઓની સેવા કરવામાં આવે છે, તેને પિતૃયજ્ઞ કહે છે. અહીં 
“પિતૃ' શબ્દના અર્થ પર વિચાર કરવો જોઈએ. 

ત તેન વૃદ્ધો ભવતિ વેનાસ્ય પત્તિતં ફિર: । 
સો વૈ સુવાપ્યધીયાનસ્તં રેવા: સ્થવિર વિરુ: ॥" 
ત છાયનેર્ન પત્તિતેર્ન વિત્તેન ત તન્ધુમિ: । 
ત્રદ્ષયશ્નત્રત્િરિ ઘર્મ ચોડન્ત્તાન: સ નો પણન્‌ “ 
ગજ્ઞો ભવત્તિ વૈ તાત: પિતા ભવત્તિ મત્ત્રર$ 1” 

સુનીતિ, ધર્મ, સત્યતા, સચ્ચરિત્રતા વગેરે ગુણોથી યુક્ત અથવા અત્યંત 
શીલવાન મહાત્માઓ જે (પ્રાચીન ત્રદ્ષિઓ) થયા છે, તેઓને પોતાના તપોબળના 
સામર્થ્ય અનુસાર વસુ, રુદ્ર, આદિત્ય વગેરે પદવીઓ મળ્યા કરતી હતી. આવા 
મહાત્મા ત્રશદૂ્ષિઓ ખરેખર પિતૃઓ કહેવાતા હતા અને તેઓનો આદર-સત્કાર 
કરવો પિતૃયજ્ઞ કહેવાતો હતો. ચોવીસ વર્ષ સુધી બ્રહ્મચર્ય ધારણ કરનાર “વસુ, 
છત્રીસ વર્ષ સુધી બ્રહ્મચર્ય ધારણ કરનાર “રુદ્ર' અને અડતાળીસ વર્ષ સુધી બ્રહ્મચારી 
રહેનાર “આદિત્ય' કહેવાતો હતો. છાંદોગ્ય ઉપનિષદમાં પ્રાતઃ, મધ્યાહ્ન અને 
સાયંકાળને માટે ત્રણ સવન બતાવેલ છે, જે ત્રણે પ્રકારના બ્રહ્મચારીઓ સાથે 
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સંબંધ ધરાવે છે. આ બધાના તાત્પર્ય પર વિચાર કરવાથી એમ જાણવામાં આવે 
છે કે વિદ્યા દ્રારા આત્મિક જન્મ આપનાર પણ '“પિતા' કહેવાય છે અને “ત્રદષિ” 
એટલે યથાર્થ દ્રષ્ટા. “ત્રદષિ'નો અર્થ “મંત્રાર્થ-દ્રષટા' થાય છે. 
આજકાલ પિતૃયજ્ઞના નામે જે મૃતકોનાં શ્રાદ્ધ અને તર્પણ સમજવામાં આવે 
છે, તે બરાબર નથી; કારણ કે મનુજીએ પણ કહ્યું છે : 
ઝત્રનોધનાન્‌ સુપ્રસાવાન્‌ વય્ત્તયેતાન્‌ પુરાતનાન્‌ । 
તોવસ્યાપ્યાયને ચુવ્તાન્‌ શ્રાન્દ્રર્વાન્‌ દ્વિગોત્તમાન્‌ ॥ 
ઝનુપ્યાયનેન્દ્રરેવાન્‌ દ્વિગોત્તમાન્‌ ॥ 
શ્રદ્ધાપૂર્વક જે કામ કરવામાં આવે છે, તેને “શ્રાદ્ધ, કહે છે અને તૃપ્તિનું 
નામ “તર્પણ' છે. આ બધા અર્થો અને પ્રયોગો પર વિચાર કરવાથી જાણી શકાય 
છે કે વર્તમાનમાં દેવયજ્ઞ અને પિતૃયજ્ઞની જે વ્યાખ્યા કરવામાં આવે છે, તે 
કવિઓની અત્યુક્તિ જ છે. હવે વિચાર કરો કે કવિઓની અત્યુક્તિ યથાર્થ તત્ત્વ 
છે તેમ કેવી રીતે માની શકાય ? વિદ્યા-સત્કાર અર્થાત્‌ ત્રદ્ષિ-સત્કાર અને પિતૃ- 
સત્કાર અથાત્‌ વિદ્ઘાનોના સત્કારને “પિતૃયજ્ઞ' માનવો જોઈએ. શ્રદ્ધા વગર કરવામાં 
આવતું ધર્મ-કર્મ “શ્રાદ્ધ કહેવાતું નથી. મનુજીએ કહ્યું છે : 
પાષખ્ડિનો વિજ્મસ્થાન્‌ વૈડાનવ્રતિવ્ાઞ્છડન્‌ । 
સૃતુવ્ળન્‌ વજ્વત્તીફ્ત્ર વાટ્પાત્રેળાપિ નાર્પયેતૂ 15” 
એટલે કે પાખંડી, વેદોની આજ્ઞા વિરુદ્ધ ચાલનારા, બિલાડાવૃત્તિવાળા, 


હઠાગ્રહી, બકવૃત્તિ કે બગલા-ભક્ત મનુષ્યોનો વાણી દ્વારા પણ સત્કાર કરવો 
નહિ. 


ન 


વેદોની મૂળ પરંપરાને છોડીને, સત્ય અને યથાર્થ-સિદ્ધ શ્રાદ્ધ કર્મને છોડીને 
એટલે કે પિતૃઓની સેવા-સુશ્રૂષા છોડીને સમુદ્ર, પહાડ, નદી અને વૃક્ષોનું તર્પણ 
કરવું અને તેને શ્રાદ્ધ માનવું, એ નવીન પદ્ધતિ ભલા પાખંડ નથી તો બીજું શું 
છે ? પરંપરાગત શિષ્ટાચાર જ ગ્રહણ કરવો હોય તો પછી પ્રાચીન ત્ર્દ્ષિઓની 
પરંપરાનો સ્વીકાર કરો. 

૪. ભૂતયજ્ઞ : થર્‌ ભૂતેભ્વ: ત્તિયતે સ ભૂતયજ્ઃ । - પ્રાણીઓને જે ભાગ 
આપવામાં આવે છે, તેને “ભૂતયજ્ઞ' કહે છે. આ વિશે વધારે કહેવાની જરૂર 
નથી. સાધારણ પ્રાણીઓનું પાલન કરવું એ “ભૂતયજ્ઞ' છે. 

પ. અતિથિયજ્ઞ : મનુજી લખે છે : ઝસિત્યા હિં સ્થિત્તિર્યસ્ય સોડતિથિઃ 
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સરિ્‌ભિરુસ્યતે 1“ એટલે કે જેના આગમનની કોઈ તિથિ નક્કી ન હોય અને જેની 
સ્થિતિ પણ નક્કી ન હોય, તે “અતિથિ' કહેવાય છે. અતિથિયજ્ઞનો અધિકારી 
તે જ છે, જે વિદ્દાન હોય; તેમ જ જેનું આવવું-જવું અને રહેવું નક્કી ના હોય. 
તે ભલે કોઈ પણ વણનો હોય (તેની સેવા કરવી) એ એક શ્રેષ્ઠ કર્મ છે. 

હવે પુનઃ બ્રહ્મયજ્ઞ પર વિચાર કરવો જોઈએ. આ યજ્ઞના સંબંધમાં 
સંધ્યોપાસના અવશ્ય કરવી જોઈએ. આના વિશે એક સંધ્યોપનિષદ્‌ છે. એ 
પુસ્તકમાં વિશેષ વિચાર કરવામાં આવ્યો છે. 

આ ઉપાસનાનો અધિકાર યોગ્ય અવસ્થાવાળાં છોકરા-છોકરીઓને (અર્થાત્‌ 
સ્ત્રી-પુરુષને) સમાન છે. દિવસ અને રાતની સંધિના સમયે આ ઉપાસના અવશ્ય 
કરવી જોઈએ. આ સંધિનો સમય સવારે અને સાંજે બે જ વખત આવે છે, ત્રણ 
વખત થતો નથી. તેથી બપોરની સંધ્યાની ઉપપત્તિ (સાબિતી - સિદ્ધિ) કદી પણ 
થઈ શકતી નથી. સામ-બ્રાહ્મણ અને યજુર્વેદ બ્રાહ્મણ જુઓ : 

તસ્માય્છોસત્રસ્ય સંયોમે સન્થ્યામુપાસીત 15: 
દિવસ અને રાતની સંધિના સમયે સંધ્યોપાસના કરવી જોઈએ. 
ઝદાન્તમસ્ત યાત્તમાર્ત્યિમમિધ્યાયન્‌ 1” 

સૂર્યનો ઉદય અને અસ્ત થવા પર સંધ્યા કરવી જોઈએ. આ પ્રમાણોથી ફક્ત 
બે જ સમયની સંધ્યા સિદ્ધ થાય છે. 

સંધ્યોપાસનામાં ગાયત્રી મહામંત્રના અર્થ પર વિચાર કરવો જોઈએ. આ 
મંત્રમાં સંપૂર્ણ વિશ્વને ઉત્પન્ન કરનાર પરમાત્માનું જે ઉત્તમ તેજ છે, તેનું ધ્યાન 
કરવાથી બુદ્ધિની મલિનતા દૂર થાય છે અને ધર્માચરણમાં પ્રેરણા થાય એવી પ્રાર્થના 
છે. અન્ય કોઈ મતમાં પ્રાર્થનાના મંત્રોની આટલી ગંભીરતા અને સત્યતા જોવા 
મળતી નથી. ખ્રિસ્તી લોકોની પ્રાર્થનાનો અર્થ આ પ્રકારે છે : “હે પરમેશ્વર ! 
અમોને ખાવા માટે દરરોજ રોટલી આપ.' આની તુલનામાં આર્યોના મહામંત્રનો 
અર્થ કેટલો ગંભીર છે ! આધુનિક સમયમાં જેટલા મત નીકળેલા છે તેઓની 
પ્રાર્થનાના મંત્રો આ મહામંત્ર સામે કેટલા તુચ્છ છે. આ બાબતમાં પ્રત્યેક બુદ્ધિમાને 
વિચાર કરવો જોઈએ. 

સંધ્યોપાસના સવાર-સાંજ બે કાળમાં કરવી સર્વથા યોગ્ય છે, કારણ કે આ 
બંને કાળમાં મનોવૃત્તિની સ્થિરતામાં પ્રાકૃતિક સહાયતા મળે છે. સૂતકમાં (પ્રસૂતિ 
કે મરણથી દસ દિવસ સુધીના સમયની પૌરાણિકોની એક માન્યતા છે તેમાં પણ) 
સંધ્યા અવશ્ય કરવી જોઈએ, અનધ્યાય કરવો જોઈએ નહિ. આ વિશે મનુજી 
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ન 


લખે 


હ 


તેયેપજરળે સવ સ્વાધ્યાયે સૈવ મેત્યજે 1 
તાનુસેધોડ્સ્ત્યનઘ્યાયે દોમત્રેષુ વેવ હિં 1૧7 


વેદ-પાઠ, નિત્યકર્મ અને હોમ મંત્રોમાં અનધ્યાય હોતો નથી. નિત્યકર્મનો 
ઉદ્દેશ્ય એ છે કે પરમેશ્વરને પોતાના મનનું લક્ષ્ય બનાવવામાં આવે, એટલા માટે 
જ દરેક કર્મની સમાપ્તિ પર તત્લર્‌ બ્રજ્ાર્પળમસ્તુ - એટલે કે હું આ કર્મ અથવા 
તેનું ફળ પરમેશ્વરને અર્પણ કરું છું, એવું કહેવાની પરિપાટી છે. 

અહીં સુધી નિત્યકર્મ વિશે વિચાર કર્યો. 


મુક્તિ વિષય 


હવે આગળ મુક્તિ (મોક્ષ) વિશે થોડો વિચાર કરીએ : “મુક્તિ' શબ્દનો 
અર્થ “છૂટવું' થાય છે. અહીં પ્રશ્ન એ થાય છે કે કોનાથી છૂટવું ? આનો ઉત્તર 
સ્પષ્ટ છે કે દુઃખ અથતિ બંધનથી છૂટવું, એ જ મુક્તિ છે. જયાં બંધન નથી 
ત્યાં મુક્તિ પણ નથી. જીવાત્મા બદ્ધ છે, માટે તેને મુક્તિની જરૂર છે. ઈશ્વર 
સદા મુક્ત છે અર્થાત્‌ બંધનથી રહિત છે. એટલા માટે તેને મુક્ત-સ્વભાવ કહે 
છે. મુક્તિના અધિકારી બનવું એ કઠિન કામ છે. મુક્તિની અવસ્થામાં નિત્ય સુખનો 
અનુભવ થાય છે. વર્તમાનમાં તો લોકો એમ સમજે છે કે સસ્તી ભાજીની માફક 
મન ફાવે તેવાં કામોથી મુક્તિ મળી જાય છે. પરંતુ આ મૂર્ખતા છે. વળી એ 
પ્રમાણે મુક્તિના મનમાન્યા ચાર ભેદ બતાવે છે, જેનાં સાયુજ્ય, સારૂપ્ય, સામીપ્ય 
અને સાલોક્ય એવાં નામ છે. આ બધું કલ્પિત છે. વેદાદિ શાસ્ત્રોમાં મુક્તિના 
આ ભેદ ક્યાંય લખવામાં આવ્યા નથી. પરંતુ તેથી વિપરીત તેમાં એક જ પ્રકારની 
મુક્તિ બતાવેલ છે. યજુર્વેદમાં લખ્યું છે : 

તમેવ વિર્ત્વાતિપૃત્યુમેતતિ નાન્ય: પન્થા વિદાતેડ્યનાય 1% 

તે પરમાત્માને જાણીને જ મૃત્યુને જીતી શકાય છે, મુક્તિનો બીજો કોઈ 
માર્ગ નથી. 

આ વચનથી સ્પષ્ટ સિદ્ધ થાય છે કે મુક્તિનો માર્ગ એક છે અને તે કેવળ 

? 


જુ. 


પરમેશ્વરનું જ્ઞાન છે. ફરી અહીં પ્રશ્ન થાય છે કે તે પરમેશ્વર કેવો છે ? 
ત તસ્ય પ્રતિમા ઝઞસ્તિ થસ્ય નામ મદદાશઃ 1 


તે પરમાત્મા કે જેનો મહાન યશ છે, તેની કોઈ પ્રતિમા (મૂર્તિ) નથી. વળી 
તલવકાર (કેન) ઉપનિષદ્‌ અને બૃહદારણ્યક ઉપનિષદ્‌ પણ જુઓ : 


૧૩૪ ઉપદેશ-મંજરી 


સ ઝાત્મસિ ત્તિષ્ટન્‌...'” 


સર્‌ વાત્તાનભ્યુ..., યન્મનસાનભ્યુ..., યસ્વક્ષુષા ન પશ્યતિ... યસ્છોત્રેળ 
ત શળોતિ..., યત્ાળેન...*“ 


ત્રદગ્વેદમાં જુઓ : સમે રેવાય ઇદવિષા વિધેમ 1“ 
પવને વિણ... 1૦, ળવવા દ્વિતીય વ્રણ [૨૫ 


આ વચનોમાં બતાવવામાં આવ્યું છે કે પરમાત્મા જીવાત્માની અંદર પણ 
વ્યાપક છે તથા તે (જીવાત્મા)નાં વાણી, મન, આંખ, કાન અને પ્રાણોને પણ 
પોતપોતાના કામમાં લગાવનાર છે. વળી તેને (પરમાત્માને) એક અને અદ્વિતીય 
પણ માનવામાં આવ્યા છે. 


આ પ્રકારનાં વચનોથી અર્થાપત્તિ પ્રમાણથી સિદ્ધ થાય છે કે પરમેશ્વરના 
જ્ઞાન અને ભજન વિના મુક્તિ મેળવવાનો બીજો કોઈ માર્ગ નથી. તે પરમેશ્વર 
અરૂપ, અનાદિ, અનંત, મહાન, પર અને ક્યુવ (નિશ્ચલ) છે. 

આજકાલ જીવ અને પરમાત્મા બંને એક - અભિન્ન જ છે, એવું જ્ઞાન થવાને 
જ નવીન વેદાંતીઓ મુક્તિ માને છે, પરંતુ એ સાચું વેદાંત નથી. વેદોનો આવો 
કોઈ સિદ્ધાંત નથી. આ વાત ષડ્દર્શનકારો મુક્તિના વિષયમાં શું કહે છે તેનો 
વિચાર કરવાથી સ્પષ્ટ જાણી શકાશે. જેમ કે : 

૧. જૈમિનિકૃત પૂર્વમીમાંસા દર્શનમાં કહ્યું છે કે ધર્મ અથતિ યજ્ઞથી મુક્તિ 
મળે છે. અને તેમાં ચસ વૈ સિષ્ત્‌::: વગેરે શતપથ-બ્રાહ્મણ વગેરેનાં પ્રમાણ પણ 
આપ્યાં છે. આના પર વિચાર કરો. 


ઝી જે 


૨. કણાદમુનિએ વૈશેષિક દર્શનમાં કહ્યું છે કે તત્ત્વજ્ઞાનથી મુક્તિ મળે છે.૨* 


૩. ન્યાય દર્શનના રચયિતા ગૌતમ ત્ર્શ્ષિએ દુઃખ-નાશ અર્થાત્‌ અત્યંત 
વિમોક્ષને અપવર્ગ એટલે મુક્તિ કહેલ છે.” મિથ્યાભાસ (અજ્ઞાન)નો નાશ થવાથી 
બુદ્ધિ, વાણી અને શરીરની સુપ્રવૃત્તિ થાય છે અને યથાર્થ જ્ઞાન થાય છે. એ 
જ મુક્તિની અવસ્થા છે. 

૪. યોગ દર્શનના કર્તા પતંજલિ કહે છે કે, ચિત્તની વૃત્તિઓનો નિરોધ 
કરવાથી શાંતિ અને વિજ્ઞાન ઉત્પન્ન થાય છે, અને તેનાથી કૈવલ્ય (મોક્ષ)ની 
પ્રાપ્તિ થાય છે. 

પ. સાંખ્યસૂત્રકાર મહામુનિ કપિલ કહે છે કે, ત્રણ પ્રકારનાં દુઃખોની અત્યંત 
નિવૃત્તિ થવી એ જ પરમ પુરુષાર્થ (મુક્તિ) છે.૨ 


તેરમું પ્રવચન ૧૩૫ 


૬. હવે ઉત્તર-મીમાંસા સૂત્રકાર બાદરાયણના મતનો વિચાર કરો. તેઓ 
શું કહે છે, જુઓ : ઝ્રત્સા પ્રજ્સ્ળાત્‌ |“ ઝવિભામેન ર્ષ્ટત્વાત્‌ 1” ત્તિતિતન્માત્રેળ 
તવાત્મજત્વારિત્યોુસોમિ: 1“ ઝભાવં વારરિરાફ છેવમ્‌ :“ આ રીતે અવશિષ્ટ 
(ઉત્તર મીમાંસાકાર) બાદરાયણ (વ્યાસજી)ના મતમાં મુક્તિની અવસ્થામાં ઉભયવિધ' 
એટલે કે અભાવ અને ભાવ એ બંને પ્રકાર રહે છે. અર્થાત્‌ મુક્ત જીવાત્માનો 
પરમેશ્વરની સાથે વ્યાપ્ય-વ્યાપક સંબંધ તો રહે છે, પરંતુ બંનેનું અભેદરૂપે એકત્વ - 
અભિન્નતા કદી પણ થતી નથી. 

ભોમપાત્રં સામ્વં તિજ્ઞાસ્વ 19૦ 

પરમેશ્વરનાં જ્ઞાન, સામર્થ્ય અને આનંદ એ જીવને અમુક પ્રમાણમાં પ્રાપ્ત 
થાય છે. પરમેશ્વરનો આનંદ અસીમ છે. એવો આનંદ મુક્ત જીવાત્માને પ્રાપ્ત 
થઈ શકતો નથી. જીવાત્માનો બ્રહ્મમાં અભેદરૂપી લય થઈ જાય છે - એવી કલ્પના 
કરવાથી તો ધર્માનુઠ્ાનનાં યોગ-સાધન, સાધન-ષટ્રક અથતિ શ્રવણ, મનન, 
નિદિધ્યાસન, સાક્ષાત્કાર, શાંતિ અને શમ એ બધાં નિષ્ફળ થઈ જશે. માટે 
જીવાત્મા અને પરમાત્માને એક - અભિન્ન માનવાની કલ્પના કરવી બરાબર નથી. 
જીવાત્મા અને પરમાત્મામાં વ્યાપ્ય-વ્યાપક, સેવ્ય-સેવક, સૃષ્ટ-સ્રષ્ટા** એ સંબંધો 
તો કાયમ માટે રહે જ છે, (પરંતુ મુક્તિમાં) અલ્પજ્ઞ જીવાત્માનો જન્મ-મરણના 
સંબંધથી છુટકારો થઈ જાય છે. 
સંદર્ભ : 

૧. મૂળ મરાઠી પ્રતમાં તેરમું પ્રવચન નિત્યકર્મ અને મુક્તિ વિષયક છે અને ચૌદમું 
ઇતિહાસ વિષયક છે. પરંતુ હિંદી સંસ્કરણોમાં આથી વિપરીત છે. તેમાં તેરમું 
પ્રવચન ઇતિહાસ વિષયક અને ચૌદમું નિત્યકર્મ અને મુક્તિ વિષયક છે. હિંદી 
સંસ્કરણોમાં આવું હોવા પાછળનું કારણ કદાચ એ હોઈ શકે છે કે બારમા અને 
તેરમા પ્રવચનોના ઈતિહાસ વિષયનું સાતત્ય બની રહે. પરંતુ પંડિત યુધિષ્ઠિર 
મીમાંસકજીએ સંવત ૨૦૩૯ (સન ૧૯૮૮)માં પ્રકાશિત થયેલ “દયાનંદ પ્રવચન 
સંગ્રહ'માં સન ૧૮૭૫ની મૂળ મરાઠી નકલ અનુસાર ક્રમ રાખ્યો છે. મે પણ 
મૂળને અનુસરીને એ જ ક્રમ રાખવાનું યોગ્ય માન્યું છે. - દયાલ. 

સંવત ૧૯૩૧, શ્રાવણ સુદ ૧, સોમવાર. 

શતપથ બ્રાહ્મણ ૧૧.૫.૬.૩ 

દ્રવ્ય : મનુસ્મૃતિ ૩.૮૧ 

મનુસ્મૃતિ ૨.૧૫૬ 
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૬. મનુસ્મૃતિ ૨.૧૫૪ 

૭. મનુસ્મૃતિ ૨.૧૫૩ 

૮. મનુસ્મૃતિ ૩.૨૧૩ 

૯. અનુપલબ્ધ તથા અશુદ્ધ પાઠ છે. લહિયાથી કંઈક ભૂલ થઈ હોય એ સંભવ છે. 
૧૦. મનુસ્મૃતિ ૪.૩૦ 


૧૧. દ્રષ્ટવ્ય : ગઞસિત્યં દિ સ્થિતો વસ્માત્‌ તસ્માલતિથિસ્સ્યતે | - મનુસ્મૃતિ ૩.૧૦૨ 

૧૨. ષડ્વિંશ બ્રાહ્મણ ૪.૫. આ સામવેદનો બ્રાહ્મણ છે. 

૧૩. તેત્તિરીય આરણ્યક ૨.૨.૨. આ થયજુર્વેદનો આરણ્યક છે. આરણ્યકોની 
પરિગણના બ્રાહ્મણ-ગ્રંથોમાં થાય છે. 

૧૪. મનુસ્મૃતિ ૨.૧૦૫ 

૧૫. યજર્વેદ ૩૧.૧૮ 

૧૬. યજુર્વેદ ૩૧.૨ 

૧૭. બૃહદારણ્યક ઉપનિષદ (માધ્ય.) ૩.૮.૩૦, શતપથ બ્રાહ્મણ ૧૪.૬.૭.૩૦ 

૧૮. કેનોપતિષદ્‌ ૧.૪-૮ 

૧૯. ત્રદગ્વેદ ૧૦.૧૨૧.૧-૯ 

૨૦. શરભોપ. (શરભ ઉપનિષદ ?) રપ 

૨૧. વાસુદેવ ઉપનિષદ ૯ 

૨૨. શતપથ બ્રાહ્મણ ૧૩.૧.૮.૮ 

૨૩. તત્વસ્ાનાસ્તિઃશ્રેયતમ્‌ । - વૈશેષિક દર્શન ૧.૧.૨ 

૨૪. ત્તલ્ત્યન્તાવિમોક્ષોડપવર્મ: । - ન્યાય દર્શન ૧.૧.૨૨ 

રપ. ઝથ ત્રિવિધહુઃ વ્રાત્યન્તનિવૃત્તિરત્યન્તપુસ્ષાર્થ: । - સાંખ્ય દર્શન ૧.૧ 

૨૬. વેદાંત દર્શન ૪.૪.૩ 

૨૭. વેદાંત દર્શન ૪.૪.૪ 

૨૮. વેદાંત દર્શન ૪.૪.૬ 

૨૯. વેદાંત દર્શન ૪.૪.૧૦ 

૩૦. વેદાંત દર્શન ૪.૪.૨૧ 


૩૧. જીવ અનાદિ છે, માટે તે બ્રહ્મથી સૃષ્ટ (ઉત્પન્ન થયેલ) ન હોઈ શકે. આથી 
અહીં “સૃષ્ટ' શબ્દથી શરીર-સંબંધનો અભિપ્રાય સમજવો જોઈએ. 


ચૌદમું પ્રવચન 


ઇતિહાસ : ૪ 


સ્વામી દયાનંદ સરસ્વતીએ વિજ્ઞાપન અનુસાર બુધવાર 
પેઠમાં ભિડેના વાડેમાં તા. ૩ ઓગસ્ટના રોજ' (રાતે 
આઠ વાગ્યે) ઈતિહાસ વિષય પર આપેલા વ્યાખ્યાનનો 
સારાંશ. 


ઝર યતો ચતઃ સમીદસે તતો નો ઝભયં જીરુ । 
સં ત: જુર પ્રતતાભ્યોડભયં ત: પજ્ઞભ્ય: ॥* 
(સ્વામીજીએ પ્રથમ આ ત્રદ્્ચાનો પાઠ કર્યો.) 
સુધન્વા રાજા બૌદ્ધ મતનો અનુયાયી હતો. તેની સાથે શંકરાચાર્યનો શાસ્ત્રાર્થ 
થયો. તેમાં એ પ્રતિજ્ઞા જાહેર કરાઈ હતી કે જો શંકરાચાર્ય હારે તો તેઓએ 
બૌદ્ધમતનો સ્વીકાર કરવો પડશે. બૌદ્ધ પંડિતો વેદોની નિંદા કરતાં કહેતા હતા 
કે - ત્રયો વેટ્સ્ય વ્તાસે ઘૂર્તભાળ્ટનિજ્ઞાત્રર: 1 એટલે કે વેદો બનાવનારા ભાંડ, 
ધૂર્ત અને નિશાચર છે, એવા પ્રકારના ખોટા દોષો વેદો પર લગાડતા હતા. જો 
મહીધરની માફક ચજાસવ્ળે” - આ વેદના મંત્રનો અર્થ કરવામાં આવે તો બૌદ્ધના 
આક્ષેપોને તક મળે છે. 'મભ' શબ્દને બદલીને ' ભમ' કરીને મહીધરે અર્થનો અનર્થ 
કરી નાખ્યો છે. શતપથ બ્રાહ્મણમાં તેનો અર્થ પ્રજા, રાષ્ટ્ર કે શ્રી એવો કરવામાં 
આવ્યો છે. તેને બદલે મહીધરે બિભત્સ અર્થ કર્યો છે. રંજ એ છે કે આજકાલના 
શાસ્ત્રીઓ પણ મહીધરના અર્થને માને છે. “અશ્ચ' શબ્દનો અર્થ શતપથ અનુસાર 
ઝસ્તિર્વે શ્વ: અથાત્‌ અગ્નિ કરવામાં આવે છે, જેથી બૌદ્ધોનો વેદો પરનો આક્ષેપ 
દૂર કરી શકાય છે. પરંતુ મહીધરે ચવાસનજ્ શ્જીસ્તવ્ળ - એ યજર્વેદના મંત્રનો 
જે અશ્લીલ અર્થ કર્યો છે તેનો અને જો મહીધર જેવા અનાડી ટીકાકારનો પક્ષ 
લેવાની હઠ કરવામાં આવે તો પછી બૌદ્ધ લોકોનો આક્ષેપ કેવી રીતે દૂર થઈ 
શકે ? આથી બુદ્ધિમાનોએ આ વિશે વિચાર કરવો જોઈએ. કારણ કે મહીંધર 
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જેવાઓએ જે ઉટપટાંગ અર્થ કર્યા છે, તેના કારણે તીર્થકર, કેવલી, સ્વભાવવાદી 
વગેરે વેદ-વિરુદ્ધ અને નિરીશ્વરવાદી પંથો ઉત્પન્ન થયા છે. સુધન્વા રાજા 
શાસ્ત્રાર્થમાં હારી ગયો અને તેણે વેદમતનો સ્વીકાર કર્યો. 

તે પછી શંકરાચાર્ય બુદ્ધ-ગયા (બોધ-ગયા, બિહાર) પહોચ્યા. ત્યાંનો રાજા 
કટ્ટર બૌદ્ધ ધર્માભિમાની હતો. તે રાજા બ્રાહ્મણ, ક્ષત્રિય વગેરે વર્ણશ્રિમ વ્યવસ્થાને 
બિલકુલ માનતો ન હતો. તે રાજાને પણ જીતીને શંકરાચાર્યે વેદમાર્ગ ચલાવ્યો. 
હવે બૌદ્ધમતનો દ્વાસ થવા લાગ્યો. ત્યારે તેનું થોડું રૂપાંતર થઈને જૈન મતનો 
પ્રારંભ થયો. જૈન લોકો યુક્તિવાદી હતા અને કીડી, મંકોડા, કૂતરાં વગેરે જીવ- 
જંતુના બહુ જ રક્ષક હોવાના કારણે તેઓ મનુષ્યોના જીવોની બાબતે અધિક વ્યાકુળ 
થતા ન હતા (એટલે કે તેઓ મનુષ્યો પર વધારે દયાનો પ્રયોગ કરતા ન હતા). 
બૌદ્ધ અને જૈન મતોના ફેલાવાથી આર્ય ક્ષત્રિય લોકામાં વીર્ય (પરાક્રમ)ની હાનિ 
થઈ છે - ક્ષાત્રધ્મને ખૂબ જ નુકસાન થયું છે. 

ત્યાર પછી વિક્રમાદિત્ય, ભર્તૃહરિ, ભોજ, શાલિવાહન વગેરે અનેક રાજાઓ 
થયા. એ સમયમાં કાલિદાસ ઉત્પન્ન થયા. ગ્વાલિયરના રાજ્યમાં ભિંડ નામનું 
એક નગર છે, જેમાં મિશ્ર લોકો રહે છે. એ લોકો પાસે “સંજીવની' નામનો એક 
ગ્રંથ છે. તેમાં મહાભારત ગ્રંથના વિષયમાં એવું લખ્યું છે કે વ્યાસે પહેલાં એક 
હજાર શ્લોક બનાવ્યા હતા. ત્યાર બાદ વ્યાસના શિષ્યોએ એ એક હજારના છ 
હજાર શ્લોકો કરી નાખ્યા. તે પછી પણ ભરતી ચાલુ જ રહી." આજે અસંખ્ય 
શ્લોકોની ભરતી થઈ ગઈ છે. 

જે સમયે જેન મત ઉન્નતિ પર હતો તે સમયે ફક્ત બ્રહ્મવેવર્ત, વાયુ વગેરે 
બે-ત્રણ જ પુરાણો જાણમાં હતાં. વર્તમાનમાં કેવળ અઢાર જ પુરાણો હોવાનું 
કહેવાય છે, પરંતુ વાસ્તવમાં કેટલાં પુરાણો છે અને તેમાં શું-શું મસાલો ભરવામાં 
આવ્યો છે, એ નિશ્ચયરૂપે કહેવું અતિ મુશ્કેલ છે. 

ત વરેર્‌ ચાવનીં ભાષાં પ્રાળે: વળ્યમતેસષિ । 
દૃસ્તિના તાઇચમાનોડષિ ત વિજ્ઞેઞ્સેનમસ્ટ્રિ ॥ 

“યાવની ભાષા બોલવી નહિ, જૈન મંદિરમાં જવું નહિ.' - આવી જાતની 
કટ્ટરતાના વિચારશૂન્ય હજારો શ્લોકો બનાવી લીધા. હવન કરવાનાં સ્થાન કે જેને 
દેવાલય કે દેવસ્થાન કહેવામાં આવતાં, એ આજે મૂર્તિઓનાં સ્થાનો બની ગયાં. 
લોકો ઈશ્વરના સ્થાને મંદિરોમાં રાખવામાં આવેલ મૂર્તિઓની પૂજા કરવા લાગ્યા. 
જૈનીઓના મંદિરની મૂર્તિઓને પણ દેવતા સમજી પૂજવા લાગ્યા અને જૈનીઓનાં 
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દેવાલયોમાં મૂર્તિઓ બેસાડી ગપોડાં હાંકવા લાગ્યા તથા જુદી જુદી હાથચાલાકીથી 
લોકોને મૂર્તિઓના ચમત્કાર દેખાડવા લાગ્યા. લોકો પણ આજકાલની માફક ચતુર 
ન હતા, તેથી પૂજારીઓના ફંદામાં ફસાવા લાગ્યા. વામમાર્ગી લોકો સર્વ 
ભમત્તિજ્ઞાત્મવં તમત્‌ | - આવાં વાક્યો રચવા માંડ્યાં. તેના નમૂના જુઓ : 
સઇલ્રભમરર્શનાન્મુવિત: 1 વાફ્યાં તુ મરળાત્મુવિત: 1 ઇરિસ્મિરળાન્યુત્ત્તિ: । 
ઝવજાનમૃત્યદસ્ળં સર્વવ્વાધિવિનાશનમ્‌ । આવા આવા શ્લોકો બનાવી નાખ્યા અને 


ન 


એ શ્લોકોનું અભિમાન રાખનારા પૂજારી, વૈરાગી, ગોસાંઈઓ, સંપ્રદાયીઓ 
વગેરેનું જોર વધવા માંડ્યું. ત્યારે એમ કહેવા લાગ્યા કે - ગઝષ્સર્શપુસળાનાં જતા 
સત્યવતીસુત: । - એટલે કે અઢાર પુરાણોના કર્તા વ્યાસજી છે. આવાં પ્રમાણો 
પુરાણોના વિષયમાં આપવા માંડ્યા. તેના પરિણામે કલ્પિત મંત્રોનો સુકાલ અને 
જ્ઞાનનો દુષ્કાળ પડવા માંડ્યો (અથત્‌ આર્ષગ્રંથોનો લોપ થવા માંડ્યો અને અનાર્ષ 
ગ્રંથોનો પ્રચાર થવા માંડ્યો), જડ મૂર્તિઓમાં પ્રાણ-પ્રતિષ્ઠા કરવા લાગ્યા અને 
“'પ્રતિષ્ઠા-મયૂખ' તથા “પ્રતિષ્ઠા-ભાસ્કર' જેવા ગ્રંથો રચી કાઢ્યા. તેમાં પ્રાણ- 
પ્રતિજ્ઞાના મંત્રનો નમૂનો જુઓ : પ્રાળા ફણામત્ત્છન્તુ ઈ તિષ્ન્તુ સ્વાણા, 
રૃસ્ત્રિયાળીણામસ્છન્તુ ૬૪ તિષ્ન્તુ સ્વાછા । આ પ્રાણ-પ્રતિષ્ઠાના ગપોડાઓને આર્ષ 
ગ્રંથોનો બિલકુલ આધાર નથી. ચારેય વેદોની સંહિતાઓમાં ક્યાંય એક પણ મંત્ર 
પ્રાણ-પ્રતિષઠઠાનો મળતો નથી. આવી જાતના માત્ર અવચીન, અશુદ્ધ, સ્વકલ્પિત, 
નવીન મંત્રો પૌરાણિક સમયમાં લોકોએ ઘડી કાઢ્યા છે અને તેના દ્વારા મૂર્તિમાં 
પ્રાણ-પ્રતિષ્ઠા કરીને પૂજાનો અધિકાર મળી જાય છે, એવું પાખંડ ચલાવ્યું છે. 
આ મૂર્તિપૂજા જૈન મતવાળાઓ પાસેથી આપણામાં ઘૂસી છે તેમ જાણી શકાય 
છે, અને તેની પુષ્ટિ કરવા માટે પુરાણોમાં તેનું વર્ણન કરવામાં આવ્યું છે. 
અવતારોનું વર્ણન પણ પુરાણોમાં જ પ્રથમ મળે છે. હરિવંશમાં નૃસિંહ 
અવતારની કથા છે. અવતારોની કથાઓ અને મૂર્તિપૂજાના પ્રચારથી લોકોની 
મનન-શક્તિ નાશ પામીને મનનું વલણ કર્મ-માર્ગ તરફી બની ગયું. લોકો મનમાન્યાં 
વ્રત, ઉપવાસ, ઉદ્યાપન વગેરે કરવા લાગ્યા. આવાં કર્મોથી બળનો નાશ, શારીરિક 
સ્વાસ્થ્૭ની હાનિ, રોગોની વૃદ્ધે વગેરે દુષ્પરેણામો મળે છે. આ સિવાય બીજું 
એ કે આવી જાતના બખેડાઓથી શૈવ, વૈષ્ણવ, વલ્લભાચારી, રામાનુજી વગેરે 
અનેક પ્રકારના સંપ્રદાયો ઉત્પન્ન થઈને પરસ્પર ઠ્ેષ વધતો ગયો અને ત્રીજું એ 
કે જડ મૂર્તિઓની આગળ રાજભોગ, બાલભોગ ચઢાવવો, તેને સુવડાવવા પથારી 
કરવી, રાસલીલા રચવી વગેરે મનમાન્યા આચારોમાં લોકોને ફસાવવાથી અનાદિ 
વેદ-પ્રણીત ધર્મની નિંદા થાય છે અને દેશમાં પાપની વૃદ્ધિ થાય છે. મૂર્તિપૂજાથી 
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આવી અનેક હાનિઓ થાય છે. મંદિરમાં પૂજારીઓ જેવી દક્ષિણા ચઢાવો એવો 
પ્રસાદ આપે છે. આથી મંદિર એટલે માનો કે શેઠ લોકોની દુકાન છે (અથતિ 
વેપારનું સ્થળ છે) . પૂજારીઓ પોતાનો સ્વાર્થ સાધવા માટે આળસ અને મૂર્ખતાને 
વધારનારા અનેક નવાં વાક્યો બનાવીને લોકોને ફસાવે છે. ઘણાં વાક્યોમાં પોતાની 
ઇચ્છાનુસાર તોડ-મરોડ પણ કરી નાખે છે. તેઓ કહે છે : પટિતવ્યં તરષિ મર્તવ્યમ્‌ । 
સ્ન્તજ્ટાજ્ટતિ જિ જર્તવ્યમ્‌ ॥ પ્રાત: વાલે શિવં ર્ષ્ટ્વા સર્વપાપ વિનફ્યતિ ॥ 
એટલે કે : ૧. અભ્યાસ કરીને પણ મરી જવાનું છે, તો પછી દાંત કટાકટ કરવાની 
શી જરૂર છે ? ર. જો સવારે ઊઠીને શિવલિંગનું દર્શન કરીએ તો બધાં પાપોનો 
નાશ થઈ જાય છે. વાહ ! શું પુરુષાર્થ છે ! જ્ઞાન વિના ભોગ, પુરુષાર્થ અને 
આનંદ પ્રાપ્ત થતા નથી; પરંતુ જ્યાં (ઉપર કહ્યા મુજબની) પુરુષાર્થની સમજ 
હોય, તો ત્યાં ભાગવત જેવાં પુરાણોનું જોર કેમ ન હોય ? યથાર્થ વિધાઓના 
પઠન-પાઠનને એક બાજુ દૂર હડસેલીને માત્ર પુરાણોને સાંભળવામાં જ બધાં 
પ્રકારનાં માહાત્મ્ય ભેગાં કરી દીધાં છે. પ્રત્યેક પુરાણની સમાપ્તિમાં તેને 
સાંભળવાથી શું-શું લાભ થાય તેનાં મનમાન્યાં ફળનું વર્ણન કરવામાં આવ્યું છે. 

આ પ્રકારે ધર્મ-બુદ્ધિ બગડી જવાથી લોકો નિર્બળ અને કાયર થઈ ગયા. 
એટલા માટે નવ ગ્રહોથી આપણી હાનિ થશે એવા ભ્રમમાં પડી ગયા. આવા 
આધાર પર ફલિત જ્યોતિષનો આડંબર ફેલાવી તે અનુસાર નવ ગ્રહોના જાપના 
મંત્રો શોધીને જોડી કાઢવામાં આવ્યા. જે મંત્રોનો જપતી વખતે પ્રયોગ કરવામાં 
આવે છે એ મંત્રોના અર્થને એ કામોની સાથે કોઈ પણ સંબંધ નથી. આ વિષય 
પર કોઈએ કદી પણ વિચાર જ કર્યો નથી. ઉદાહરણ તરીકે, એક જ્ઞજ્ઞો રવી... 
આ મંત્રને જુઓ. આ મંત્રને શનેશ્વર દેવતાનો મંત્ર ઠરાવીને જ્યોતિષીજી મહારાજે 
પોતાનું ખેતર પકાવ્યું છે. આવી રીતે સંપ્રદાયી લોકોએ “તન, મન અને ધન 
ગોસાંઈજીને અપણ' કરવાના ઉપદેશોથી ભલાભોળા લોકોનાં મન ભ્રષ્ટ કરી નાખ્યાં 
છે. અહો શ્રોતાગણ ! આ બાબતમાં સારી રીતે વિચાર કરો. 

પ્રમા-જ્ઞાન શું છે અને ભ્રાંતિ-જ્ઞાન શું છે ? જુઓ, જે વસ્તુ જેવી હોય, 
તેનું તેવું જ જ્ઞાન થવું, તેને પ્રમા-જ્ઞાન કહે છે. પ્રમાળેર્થપસીક્ષળં ન્યાય: 
અર્થાત્‌ પ્રમાણોથી વિષયોની પરીક્ષા કરવી, તે “ન્યાય' કહેવાય છે. આ વાક્યને 
કસોટી પર લગાવી સાચા-ખોટાની પરીક્ષા કરો. 

આપણા શાસ્ત્રી ભાઈઓ હઠાગ્રહ રાખે છે, એ આપણા સૌનું દુર્ભાગ્ય છે. 
આપણા ભરતખંડ દેશમાંથી વેદોનો મોટા ભાગનો ધર્મ લુપ્ત થઈ ગયો છે અને 
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જે શેષ બચ્યો છે એ પણ આપણા સૌના પ્રમાદથી નષ્ટ થઈ રહ્યો છે અને તેની 
જગ્યાએ પાખંડ, અનાચાર અને દંભ વધી રહ્યાં છે. સદાચાર અને સત્યથી આપણે 
દૂર જઈ રહ્યા છીએ. તેથી જ તો આપણા સૌની જે દુદશા થઈ રહી છે, તેમાં 
આશ્ચર્ય પામવા જેવું શું છે ? વેદ વગેરે સનાતન આર્ષ ગ્રંથોને છોડીને પુરાણોમાં 
લપેટાઈ રહ્યા છીએ અને તેની કલ્પિત અને દુરાચારી અસંભવ ગાથાઓને પોતાનો 
ધર્મ સમજી રહ્યા છીએ. જો કોઈ મને પૂછે કે આ પાગલપણાનો કોઈ ઉપાય છે 
કે નહિ? તો મારો ઉત્તર એ છે કે રોગ ઘણો વધી ગયો છે, દેશની અત્યંત 
દુદશા થઈ ગઈ છે, છતાં પણ તેનો ઉપાય થઈ શકે તેમ છે. જો પરમાત્માની 
કૃપા થાય તો રોગ અસાધ્ય નથી. વેદ અને છ દર્શનો જેવા પ્રાચીન ગ્રંથોના જુદી 
જુદી ભાષાઓમાં અનુવાદ કરીને તેના દ્વારા બધા લોકોને અનાયાસ પ્રાચીન 
વિદ્યાઓનું જ્ઞાન પ્રાપ્ત થઈ શકે, એવો પ્રયત્ન કરવો જોઈએ. આ માટે ભણેલા- 
ગણેલા વિદ્દાન લોકોએ સાચા ધર્મનો ઉપદેશ કરવાની તરફ વિશેષ ધ્યાન આપવું 
જોઈએ તથા ગામેગામ આર્યસમાજની સ્થાપના કરી, મૂર્તિપૂજાદિ અનાચારો દૂર 
કરવા જોઈએ. વળી બધા વર્ણો અને આશ્રમોના લોકોએ બ્રહ્મચર્યથી પોતાનું સામર્થ્ય 
વધારી શારીરિક તથા આત્મિક બળ વધારવું જોઈએ કે જેથી સરળતાથી લોકોની 
આંખો ઊઘડી જશે અને દુર્દશા દૂર થઈને સુદશા પ્રાપ્ત થશે. મારા જેવા એક 
સાધારણ મનુષ્યથી આ કામ કેવી રીતે થઈ શકશે ? આથી આપ તમામ બુદ્ધિમાન 
લોકો આ શુભ કાર્યમાં મને સહયોગ આપશો, એવી આશા રાખું છું. 


ત્‌ 


સંદભ : 

૧. સંવત ૧૯૩૧, શ્રાવણ સુદ ૨, મંગળવાર. 
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મારું પૂર્વ ચરિત્ર 
(સ્વયં-કથિત જીવનચરિત્ર) 


સ્વામી દયાનંદ સરસ્વતીએ વિજ્ઞાપન અનુસાર બુધવાર 
પેઠમાં ભિડેના વાડેમાં તા. ૪ ઓગસ્ટના રોજ' (રાતે 
આઠ વાગ્યે) પોતાના પૂર્વ ચરિત્ર અને સર્વત્ર કરેલાં 
કાર્યોની સૂચના વિશે આપેલા વ્યાખ્યાનનો સારાંશ : 


ઝોરૂમ્‌ ભદ્રં જર્ળેષિ: શળુયામ રેવા ભદ્રં પજ્વેમાક્ષમિર્યત્નત્રા: । 
સ્થિસેસ્ફેસ્તુષ્ટ્વાસસ્તનુભિર્વ્યશેમદિ રેવદિતં વવરયુ: ॥5 
(સ્વામીજીએ પ્રથમ આ ત્રદચાનો પાઠ કર્યો અને પછી પોતાનું ચરિત્ર - વૃત્તાંત 
કહેવું શરૂ કર્યું :) 
ઘણા લોકો એવો સવાલ કરે છે કે : “તમે બ્રાહ્મણ છો એ અમને શી રીતે 
ખબર પડે ?' અને તેઓ એમ પણ કહે છે કે : “તમારાં સગાં-સંબંધી કે મિત્રો 
વગેરેના કાગળ મંગાવી આપો, તમારી ઓળખાણ આપો.' 
બીજા દેશો કરતાં ગુજરાતના લોકોમાં મોહ બહુ વધારે છે. જો હું મારા 
પૂર્વ (આશ્રમ)નાં સગાં-સંબંધીઓ, મિત્રો વગેરે આગળ પ્રસિદ્ધ થાઉ તો એથી 
મને ઘણો ત્રાસ પડે. હું જે જંજાળમાંથી છૂટી ચૂક્યો છું, તે બધી જંજાળ મારી 
પૂંઠે લાગશે. એટલા માટે કાગળ મંગાવવા વગેરેની માથાકૂટ (પ્રયત્ન) કરતો નથી. 
ગુજરાતમાં ધ્રાંગધ્રા નામનું દેશી રાજ્ય છે. તેની હદ ઉપર મોરબી નામે 
શહેર છે. તેમાં મારો જન્મ થયો છે. હું ઔદીચ્ય બ્રાહ્મણ છું. ઔદીચ્ય બ્રાહ્મણો 
સામવેદી હોય છે, પણ હું શુક્લ યજુર્વેદ ભણ્યો છું. 
મારા ઘરમાં (બાપ-દાદાની) જમીનદારી બહુ જ ઉત્તમ પ્રકારની છે. હાલ 
મારી ઉંમર ૪૯-૫૦ વર્ષની હશે. મારા જન્મ પછી આઠ વર્ષે એક બેનનો જન્મ 
થયો હતો. મારા એક કાકા” હતા તે મને ખૂબ જ વહાલ કરતા હતા. મારા 
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કુટુંબમાં આજે પંદર ઘર થઈ ગયાં હશે. 

મને બચપણમાં રુદ્રી વગેરે શીખવીને પછી શુક્લ યજુર્વેદ ભણાવવો શરૂ 
કર્યો. પિતાજીએ મારી પાસે શિવાર્ચન કરાવવા માંડ્યું. દસ વર્ષનો થયો ત્યારથી 
હું પાર્થિવ પૂજા કરવા લાગ્યો. 

મારા પિતાએ (મને) શિવરાત્રી (વ્રત) કરવા કહ્યું, પરંતુ મેં શિવરાત્રી (વ્રત) 
કર્યું નહિ ત્યારે મને શિવરાત્રીની કથા સંભળાવી. એ કથા મને બહુ સારી લાગી 
અને મેં ઉપવાસ કરવાનો નિશ્ચય કર્યો. મારી માતા મને કહેતી હતી કે (તું) 
ઉપવાસ ન કર. પરંતુ મેં (માતાનું કહેવું) ન ગણકારીને ઉપવાસ કર્યો, પરંતુ 
મારાથી ભૂખ્યા રહેવાયું નહિ. 

મારા ગામમાં ગામની બહાર એક મોટું દેવાલય છે. ત્યાં શિવરાત્રીના રોજ 
રાતે ઘણા લોકો જતા હતા અને પૂજા-અર્ચન કરતા હતા. ત્યાં મારા પિતા, હું 
અને બીજા ઘણા લોકો એકઠા થયા હતા. 


પહેલા પહોરની પૂજા કરી લીધી. બીજા પહોરની પૂજા પણ થઈ ગઈ. ત્યાર 
બાદ બાર વાગી ગયા. પછી ધીમે ધીમે લોકો જયાં બેઠા હતા ત્યાં જ ઝોકાં ખાવા 
લાગ્યા. મારા પિતાને પણ ઝોકું આવ્યું. એટલામાં પૂજારી બહાર ગયો. હું સૂઈ 
જાઉ તો કરેલો ઉપવાસ નિષ્ફળ જાય, એ બીકથી હું જાગતો જ રહ્યો. 

એટલામાં એવો ચમત્કાર થયો કે મંદિરમાં દરમાંથી ઉંદરો બહાર નીકળ્યા 
અને (શિવ) લિંગની આસપાસ ફરવા લાગ્યા. લિંગ પરના ચોખા પણ ખાવા 
લાગ્યા. હું જાગતો જ હતો એટલે આ બધો ચમત્કાર જોઈ રહ્યો હતો. 

આગલે દિવસે શિવરાત્રીની કથા સાંભળી હતી. તેમાં શિવના અકરાળ- 
વિકરાળ (અતિ ભયંકર) ગણ, તેનું પાશુપતાસ્ત્ર, તેનું વાહન નંદી અને તેના 
અદ્ભુત વીર્ય (પરાક્રમ) - એ સર્વ વિશે મારા સાંભળવામાં ખૂબ જ આવ્યું હતું. 
એટલા માટે ઉદરડાઓની આ લીલા જોતાં મારી બાળક બુદ્ધિમાં એવો સવાલ ઉત્પન્ન 
થયો કે, જે શિવ પોતાના પાશુપતાસ્ત્રથી મોટા મોટા પ્રચંડ દેત્યોને હણે છે, તે 
આટલા ઉદરડાઓને પણ (પોતાના ઉપરથી) હટાવી શકતા નથી ? આવા અનેક 
તર્ક મારા મનમાં પેદા થયા. 

એટલે મેં પિતાને જગાડીને પૂછ્યું કે : “આવડા મોટા શિવ આ નાના 
ઉંદરડાઓને પણ કેમ હટાવી શકતા નથી ?' 


પિતાએ કહ્યું કે : “તારી બુદ્ધિ બહુ જ દુષ્ટ છે. આ તો માત્ર દેવની મૂર્તિ છે.' 
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એ ઉપરથી મેં સંકલ્પ કર્યો કે જ્યારે હું તે ત્રિશૂલધારી (શિવ)ને પ્રત્યક્ષ 
જોઈશ ત્યારે જ પૂજા કરીશ, નહિ તો નહિ કરું. 

આવો નિશ્ચય કરીને હું ઘેર ચાલ્યો ગયો અને ભૂખ લાગી હતી એટલે મારી 
માતા પાસે ખાવાનું માગ્યું. માતાએ કહ્યું કે : “હું તો તને પહેલેથી જ કહેતી 
હતી કે તું ઉપવાસ નહિ કરી શકે, પરંતુ તે જ હઠ કરી.' 

પછી માતાએ મને ખાવાનું આપ્યું? અને કહ્યું કે : “એક-બે દિવસ તું એમની 
(પિતાની) પાસે ના જતો અને (કોઈને) કહેતો પણ નહિ, નહિ તો માર ખાઈશ.' 
જમ્યા પછી હું સૂઈ ગયો અને બીજે દિવસે આઠ વાગ્યે ઊઠ્યો. 

મેં મારા કાકાને (બધી) વાત કરી અને તેમણે અભ્યાસને લઈને મારાથી 
ઉપવાસ વગેરે થાય નહિ એમ કહીને (મારા) પિતાને સમજાવી દીધા. 

એ વખતે હું યજુર્વેદ ભણી રહ્યો હતો અને એક પંડિત પાસે વ્યાકરણ પણ 
સાંભળતો (ભણતો) હતો. સોળમા કે સત્તરમા વર્ષે યજુર્વેદ સમાપ્ત થઈ ગયો. 

ત્યાર બાદ હું અમારી જમીનદારીના ગામે અભ્યાસ કરવા ગયો. 


ત્યાં અમારે ઘેર એક દિવસ નાચ* ચાલતો હતો. તેવામાં મારી નાની બહેન 
મરવા પડી. તેની વાચા બંધ થઈ ગઈ. હું ત્યાં જઈને તેની પથારી પાસે ભીંતને 
ટેકે ઊભો રહ્યો. મારે માટે મોતનું આ પહેલાં વહેલું દર્શન હતું. બહેન મરી ગઈ 
એટલે મને પોતાને અત્યંત ભય લાગવા માંડ્યો કે સૌ કોઈને આ પ્રમાણે જ મરવાનું 
છે એવી ધાસ્તી મારા મનમાં ઉત્પન્ન થઈ. બધાં રડતાં હતાં, પરંતુ મારા પેટમાં 
(અથત્‌ હૃદયમાં) આ ભયનો એટલો તો ધ્રાસકો પડ્યો હતો કે આંખમાંથી આંસુનું 
એક પણ ટીપું પડ્યું નહિ. પિતાએ મને પાષાણ-હૃદયનો કહ્યો. મારી માતાને 
મારા પર હેત હતું, (છતાં) તેણે પણ એમ જ કહ્યું. મને ઊંઘી જવા માટે કહેવામાં 
આવ્યું, પરંતુ મને સારી રીતે ઊંઘ આવી નહિ. હું વચ્ચે વચ્ચે ભયથી ધ્રૂજી ઊઠતો 
અને જાગી જતો હતો. મનમાં લગાતાર અનેકાનેક વિચારો અને તરંગો આવતાં 
હતાં. અમારા દેશના રિવાજ પ્રમાણે એ બહેનની પાછળ રડવાના પાંચ-છ પ્રસંગ 
આવ્યા,“ પરંતુ છતાંય હું એકવાર પણ રડ્યો નહિ. એટલા માટે બધા મને 
ધિક્કારવા લાગ્યા. 

મારી ઓગણીસ વર્ષની ઉમરે મારા પર હેત કરનાર મારા કાકાને પણ 
વિસૂચિકા (કોલેરા) થયો. તેઓએ મરતી વખતે મને પાસે બોલાવ્યો. લોકો એમની 
નાડી જોવા લાગ્યા. હું પાસે બેઠો હતો. મારા તરફ જોઈને તેમની આંખોમાંથી 
ડળક ડળક આંસુ પડવા લાગ્યાં. મને પણ તે સમયે બેસુમાર રડવું આવ્યું. રડી 
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રડીને મારી આંખો સૂજી ગઈ. એટલું બધું રડવું મને કદી પણ નથી આવ્યું. 

તે સમયે મને એમ લાગવા માંડ્યું કે કાકાની માફક હું પણ એક દિવસ 
મરી જવાનો છું. હું મારા મિત્રોને અને પંડિતોને કહેવા લાગ્યો કે અમર થવાનો 
ઉપાય બતાવો. તેઓએ યોગાભ્યાસ કરવા કહ્યું. એટલે મારા મનમાં એમ થયું 
કે ઘર છોડીને ચાલ્યા જવું. આ વખતે મારી ઉંમર વીસ વર્ષની હતી. 

મને કોઈ ચેન ન પડતું જોઈને પિતાએ જમીનદારીનું કામ કરવાનું કહ્યું. 
પરંતુ મેં તેની ના પાડી દીધી. એટલે મારા પિતાએ નિશ્ચય કર્યો કે મને પરણાવી 
દેવો કે જેથી મારાથી ચસકાય નહિ. ઘરમાં આ ઘાટ ઘડાવા માંડ્યો તે ઉપરથી 
મેં મારા સ્નેઠીઓને જણાવી દીધું કે મારે પરણવું જ નથી એવો મારો નિશ્ચય 
છે. પરંતુ મારી વાત કોઈને ગમી નહિ અને વિવાહ માટે આગ્રહ કરવા લાગ્યા. 
મારા મનમાં તો ઘરબાર તજીને ચાલ્યા જવાનું હતું, પણ એવી સલાહ આપનાર 
કોઈ જ મળી આવ્યું નહિ. બધા પરણવાનો જ ઉપદેશ આપતા. એક મહિનામાં 
તો લગ્નની તૈયારી થઈ ગઈ. 

લગ્નની બધી તૈયારી થઈ ગઈ છે એ જોઈને એક દિવસ સાંજે હું શૌચ 
(જાજરૂ)નું બહાનું કરીને ફક્ત ધોતિયાભેર ઘરથી બહાર નીકળ્યો. હું એક મિત્રને 
ઘેર જાઉં છું, એવો સંદેશો એક સિપાઈની સાથે ઘેર કહેવડાવ્યો. 

હું પાસેના એક ગામમાં ચાલ્યો ગયો. આ બાજુ ઘેર બધાએ રાતના દસ 
વાગ્યા સુધી મારી રાહ જોઈ. તે રાતે જ પાછલી ચાર ઘડી રાત હતી તે સમયે 
હું તે ગામમાંથી ચાલી નીકળ્યો અને મારા ગામથી લગભગ દસ ગાઉ દૂરના એક 
ગામમાં હનુમાનના મંદિરમાં જઈને રહ્યો. ત્યાંથી 'સાયલાના જોગી' નામના કોઈ 
પુરુષ હતા તેમની પાસે ગયો, પરંતુ ત્યાં મને શાંતિ ન મળી. “લાલા ભગત? 
નામના કોઈ એક યોગી છે તેમ લોકો કહેતા હતા, એટલે હું તેમની પાસે ગયો. 

રસ્તામાં એક વૈરાગીએ એક મૂર્તિ માંડેલી હતી. તેણે મને ચીડવ્યો કે : “હાથમાં 
સોનાની વીંટીઓ પહેરી છે અને વૈરાગ્ય સાધવો છે. તે કેમ બનશે ?' તેણે મારી 
પાસેની ત્રણે વીંટીઓ મૂર્તિને સમર્પણ કરાવી દીધી. 

લાલા ભગત પાસે જઈને હું યોગસાધના કરવા લાગ્યો. રાતે એક ઝાડ નીચે 
બેઠો હતો. એ (ઝાડ) પર પંખી ઘૂ-ઘૂ કરતાં હતાં. એ સાંભળીને મને ભૂતની 
બીક લાગી અને હું પાછો મઠમાં ચાલ્યો ગયો. 

(લાલા ભગત પાસેથી) નીકળીને અમદાવાદ પાસે કોઠ-ગાંગડ“ ગામ છે 
ત્યાં આવ્યો. ત્યાં ઘણા વૈરાગીઓ હતા અને તેમની પાછળ ભરમાયેલી કોઈ રાણી 
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હતી. એ રાણીએ મારી મશ્કરી કરવા માંડી, પણ હું એ ફાંસામાંથી નાસી છૂટ્યો. 
ત્યાં મેં ત્રણ મહિના ગાળ્યા હતા. ત્યાંના વૈરાગીની ઠેકડી ઉપરથી મારું રેશમી 
કોરનું ધોતિયું મે ફેંકી દીધું. મારી પાસે ત્રણ રૂપિયા હતા. તેમાંથી ખર્ચ કરીને 
એક સાદું ધોતિયું ખરીદી લીધું. 

ત્યાર બાદ મેં બ્રહ્મચારીનું નામ (“શુદ્ધચૈતન્ય') ધારણ કર્યું અને સિદ્ધપુરના 
કારતક માસના મેળામાં કોઈ યોગીનો મેળાપ થાય તથા અમર થવાનો ઉપાય બતાવે 
એવી આશાથી હું સિદ્ધપુર જવા નીકળ્યો. રસ્તામાં મને મારા ગામનો એક માણસ 
મળી ગયો. તેણે (જઈને) મારા પિતાને કહ્યું કે હું સિદ્ધપુર ગયો છું. 

આ બાજુ મારા પિતા અને ઘરના માણસો મારી શોધ કરતા જ હતા. તેવામાં 
પેલા માણસ પાસેથી મારી વાત સાંભળતાં જ મારા પિતા ચાર સિપાઈઓને સાથે 
લઈ સિદ્ધપુર આવ્યા. 

એક દિવસ હું મઠમાં બેઠો હતો ત્યાં એકાએક મારા પિતા અને ચાર 
સિપાઈઓ મારી આગળ આવીને ઊભા રહ્યા. મારા પેટમાં ધ્રાસકો પડ્યો. પિતા 
કદાચ મને ખૂબ મારશે એવા ભયથી મેં ઝટ ઊઠીને એમના પગ જોરથી પકડી 
લીધા. 

તેઓ મારા પર અતિશય ગુસ્સે થયા. મેં કહ્યું કે : “મને એક ધૂતારો ભૂરકી 
નાખીને અહીં લાવ્યો છે. પણ હું ધેર આવવા નીકળનાર હતો ત્યાં જ તમે આવી 
પહોચ્યા.' તેઓએ મારું તૂંબડું ફોડી નાખ્યું, કપડાં ફાડી નાખ્યાં અને મને અમારા 
દેશાચાર મુજબનાં કપડાં પહેરાવ્યાં તથા મારી પાછળ રાત-દિવસ બે સિપાઈઓની 
ચોકી રાખી. રાતે હું સૂતો ત્યાં મારા માથા પાસે એક સિપાઈ આખી રાત જાગતો 
બેસી રહેતો. એ સિપાઈને થાપ દઈને નાસી જવાનો મારો ઇરાદો હતો. એટલે 
સિપાઈ રાતે ઊંઘી જાય છે કે નહિ, એ જોવા માટે હું જાગતો રહેતો. પરંતુ 
હું ઊંઘી ગયો છું તેમ સિપાઈ ધારે એટલા માટે હું નસકોરાં બોલાવ્યાં કરતો. 
આ રીતે ત્રણ રાતના અખંડ ઉજાગરા કરવા પડ્યા. ચોથી રાતે સિપાઈને ઝોકું 
આવ્યું એટલે હાથમાં એક લોટો લઈને બહાર નીકળ્યો. રખેને કોઈ જોઈ જાય 
તો તેને કહેવા થાય કે લઘુશંકા માટે જાઉં છું, એટલા માટે લોટો લીધો હતો. 

ઘરમાંથી બહાર નીકળીને ગામની બહાર એક બાગ હતો ત્યાં ગયો અને 
અજવાળું થવા આવ્યું એટલે એક ઝાડ પર ચડીને લપાઈને બેસી ગયો. તે આખો 
દિવસ ખાધા વિના ઝાડ પર કાઢ્યો. રાતે સાત વાગતાં નીચે ઊતરી રસ્તે પડ્યો. 
મારા ગામના તથા ઘરના માણસોનો એ છેલ્લો મેળાપ હતો એમ કહું તો ચાલે; 
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કારણ કે આ પછી એક વાર પ્રયાગમાં મારા ગામના કેટલાક માણસો મારા જોવામાં 
આવ્યા હતા. પરંતુ તેમની આગળ હું છતો ન થયો. ત્યાર પછી આજ સુધીમાં 
કોઈનો મેળાપ થયો નથી. 

સિદ્ધપુરથી હું વડોદરા આવ્યો અને ત્યાંથી નર્મદાના કાંઠે ફરવા ગયો. એ 
સમયે નર્મદાના કાંઠે યોગાનંદ સ્વામી રહેતા હતા. ત્યાં એક કૃષ્ણશાસ્ત્રી નામના 
દક્ષિણી ચિત્તપાવન બ્રાહ્મણ પણ રહેતા હતા. તેઓની પાસે હું થોડું ભણ્યો. ત્યાર 
પછી રાજગુરુ પાસે વેદ ભણ્યો. 

ત્રેવીસ અથવા ચોવીસ વર્ષની ઉંમરે મને ચાણોદ-કરનાળીમાં એક સંન્યાસીનો 
મેળાપ થયો. અભ્યાસ કરવાની ઇચ્છા પ્રબળ હતી અને સંન્યાસ આશ્રમમાં અધ્યયન 
કરવાની સુગમતા મળે એટલે તેમના ઉપદેશ અનુસાર મે શ્રાદ્ધ વગેરે કરીને સંન્યાસ 
લીધો. ત્યારથી “દયાનંદ' એવું નામ ધારણ કર્યું. મે દંડ ગુરુની પાસે જ મૂકી દીધો 
હતો. 

ચાણોદ ગામમાં બે ગોસાંઈ આવ્યા. તેઓ રાજયોગ કરતા હતા. હું તેઓની 
સાથે અમદાવાદ ગયો. ત્યાં એક બ્રહ્મચારીનો મેળાપ થયો, પરંતુ થોડા દિવસમાં 
એ બ્રહ્મચારીનો સંગ મારે છોડી દેવો પડ્યો. 

ત્યાંથી ચાલતો ચાલતો હું હરદ્વાર ગયો. ત્યાં એ વખતે કુંભનો મેળો ભરાયો 
હતો. ત્યાંથી હિમાલયમાં અલકનંદાના મૂળ ઉદ્ગમ-સ્થાન આગળ ગયો. ત્યાં માત્ર 
બરફ હતો. પાણી અત્યંત ઠંડું હતું. ત્યાં પાણીમાં મારા પગમાં કંઈક વાગી જતાં 
તેનો ઘા પડ્યો અને લોહી વહેવા માંડ્યું. 

હિમાલય પર્વતમાં આગળ ચાલ્યા જઈને ત્યાં દેહ છોડી દેવો, એવી મારી 
ઇચ્છા થઈ; પરંતુ ફરી વિચાર આવ્યો કે જ્ઞાન-પ્રાપ્તિ કરી લેવી અને પછી દેહ 
છોડવો જોઈએ. 

એવો નિશ્ચય કરીને હું મથુરા આવ્યો. ત્યાં મને એક સંન્યાસી સત્પુરુષ ગુરુ 
મળ્યા. એમનું નામ વિરજાનંદ સ્વામી હતું. તેઓ પહેલાં અલવરમાં રહેતા હતા. 
એ વખતે તેમની ઉમર એક્યાસી વર્ષની હતી. તેઓને વેદશાસ્ત્રાદિ આર્ષ ગ્રંથોમાં 
અધિક અભિરુચિ હતી. તેઓ બંને આંખે અંધ હતા અને પેટમાં શૂળનો રોગ 
હતો. તેઓને કૌમુદી, શેખર વગેરે ગ્રંથો પસંદ નહોતા. ભાગવત વગેરે પુરાણોનો 
તેઓ ખૂબ જ તિરસ્કાર (ખંડન) કરતા હતા. સર્વ આર્ષ ગ્રંથો પર તેઓની અત્યધિક 
ભક્તિ હતી. પછી તેઓનો પરિચય થતાં વ્યાકરણ ત્રણ વર્ષમાં આવડી જાય એવું 
તેઓએ કહ્યું, તે ઉપરથી મેં તેઓની પાસે જ અભ્યાસ કરવાનો નિશ્ચય કર્યો. 
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મથુરામાં અમરલાલ નામના એક ભદ્ર પુરુષ હતા. હું અભ્યાસ કરતો તે 
દરમિયાન તેમણે મારાં પર જે ઉપકાર કર્યા છે તે હું ભૂલી શકું તેમ નથી. પુસ્તકો 
વગેરેની સામગ્રી અને ખાવા-પીવાનો બંદોબસ્ત તેમણે ખૂબ જ ઉત્તમ પ્રકારનો 
રાખ્યો હતો. પોતાને બીજે જમવા જવાનું હોય ત્યારે પહેલાં મને રાંધીને જમાડતા 
અને પછી પોતે જતા હતા. એવા એ અત્યંત ઉદાર મનના પુરુષ હતા. 

અભ્યાસ પૂરો કર્યા પછી હું બે વર્ષ આગ્રામાં રહ્યો. પરંતુ વચ્ચે વચ્ચે પત્ર 
દ્વારા અથવા જાતે મળીને હું સ્વામીજી પાસે શંકાઓનું સમાધાન કરી લેતો હતો. 

ત્યાંથી હું ગ્વાલિયર ગયો. ત્યાં વૈષ્ણવ મતનું થોડું ખંડન કરવાનો પ્રારંભ 
કર્યો. ત્યાંથી પણ સ્વામીજી પર પત્રો મોકલ્યા કરતો હતો. ત્યાં અનુમતાચાર્યજ 
કારકુનના વેશમાં વાદ વગેરે સાંભળવા આવતો. એકાદ વાર મારા મોઢેથી કોઈ 
અશુદ્ધ શબ્દ નીકળ્યો તો તેણે (અશુદ્ધિ) પકડી લીધી. મેં તેને અનેક વાર પૂછયું 
કે તમે કોણ છો, પરંતુ તે એમ જવાબ આપતો કે, હું માત્ર એક કારકુન છું, 
સાંભળી સાંભળીને હું કંઈક જાણવા પામ્યો છું. એક દિવસ વૈષ્ણવો ઊભી લીટી 
(તિલકમાં) તાણે છે, એ વિશે વાતચીતમાં મેં કહ્યું કે : “ઊભી લીટી તાણવાથી 
જો સ્વર્ગ મળતું હોય, તો આખું જ મોઢું કાળું કરવાથી સ્વર્ગથી પણ કોઈ ઊંચું 
પદ મળતું હશે !' આ સાંભળીને તેને ખૂબ જ ગુસ્સો આવ્યો અને ઊઠીને ચાલ્યો 
ગયો. ત્યાર બાદ તેની ભાળ મેળવતા તે અનુમતાચાર્ય હતા એ ખબર પડી. 

ગ્વાલિયરથી હું કરોલી ગયો. ત્યાં એક કબીરપંથી મળ્યો. તેણે “એકવીર'નો 
અર્થ “યે ક્બીર' એવો થાય છે તેમ કહ્યું અને એમ પણ કહ્યું કે એક કબીરોપાનિષદ્‌ 
પણ છે. 

જયપુરમાં હરિશ્ચંદ્ર નામનો એક મોટો વિદ્દાન પંડિત હતો. ત્યાં આગળ પ્રથમ 
મે વૈષ્ણવ મતનું ખંડન કરીને શૈવમતની સ્થાપના કરી. જયપુરના મહારાજા 
(સવાઈ) રામરાજ (રામસિંહ) શૈવમતના અનુયાયી બની ગયા. એ કારણે 
શૈવમતનો પ્રચાર થવાથી હજારો રુદ્રાક્ષની માળાઓ મે મારા હાથે લોકોને આપી. 
ત્યાં શૈવમત એટલો બધો ફેલાયો કે હાથી, ઘોડા એ બધાનાં ગળામાં રુદ્રાક્ષની 
માળા પહેરાવવામાં આવી. 

જયપુરથી હું પુષ્કર ગયો અને ત્યાંથી અજમેર ગયો. અજમેર જઈને શૈવમતનું 
ખંડન કરવાનો આરંભ કર્યો. એ વખતે જયપુરના મહારાજા લાટ સાહેબની મુલાકાત 
માટે આગ્રા જવાના હતા. વૃંદાવનમાં રંગાચાર્ય નામના એક પંડિત હતા. એટલે 
ક્યારે પણ શાસ્ત્રાર્થ થાય એટલા માટે રાજા રામર્સિહે મને તેડું મોકલ્યું અને હું 
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ન" 


જયપુર ગયો. પરંતુ મેં શૈવમતનું પણ ખંડન કરવાનો આરંભ કર્યો છે એ ખબર 
પડતાં રાજાને (મારા પ્રત્યે) અપ્રસન્નતા થઈ અને હું પણ જયપુર છોડીને ચાલી 
નીકળ્યો. 

ફરી સ્વામીજી પાસે જઈને શંકા-સમાધાન કરી લીધાં. 

ત્યાંથી ફરી હું હરદ્દાર ગયો અને ત્યાં મારા સ્થાન પર “પાખંડ-મદન' આ 
અક્ષરો લખીને એક ધ્વજ લગાવ્યો. ત્યાં ખૂબ જ વાદ-વિવાદ થયો. પછી મારા 
મનને એમ થયું કે આખા જગતથી વિરુદ્ધ થઈને તથા પુસ્તકો વગેરેની ગૃહસ્થો 
કરતાં પણ મોટી જંજાળ વળગાડીને શું કરવું છે ? એ હેતુથી મે બધું જ છોડી 
દીધું અને લંગોટ ધારણ કરીને મૌનવ્રત લઈ લીધું. એ વખતથી જે શરીરે રાખ 
લગાવવાની શરૂઆત કરી હતી એ ગઈ સાલ મુંબઈ આવ્યો ત્યાં સુધી લગાવતો 
રહ્યો. જ્યારથી રેલવેમાં બેસવા માંડ્યો ત્યારથી કપડાં પહેરવાં માંડ્યાં છે. અસ્તુ. 

ત્યાં (હરદ્વારમાં) મેં જે મૌન ધારણ કર્યું હતું એ લાંબો સમય ટક્યું નહિ, 
કારણ કે ઘણા લોકો મને ઓળખતા હતા અને એક દિવસ મારી પર્ણકુટીના બારણા 
આગળ કોઈ બકવા લાગ્યો કે : સિમમજત્પત્સેર્મત્તિતં જત્તપ્‌ - એટલે કે ભાગવતથી 
અધિક બીજું કંઈ જ નથી, વેદ પણ ભાગવતની નીચે છે. મારાથી આ સહન 
ન થયું અને મે મૌનવ્રત ત્યજીને ત્યાં જ ભાગવતનું ખંડન કર્યું. પછી એવો વિચાર 
કર્યો કે ઈશ્વરની કૃપાથી મને જે થોડું-ઘણું જ્ઞાન પ્રાપ્ત થયું છે, એ સર્વ કોઈને 
કહેવું જોઈએ. આ હેતુ ધારણ કરીને હું ફરુખાબાદ ગયો. ત્યાંથી ફરી રામગઢ*૦ 
ગયો. 

રામગઢમાં વાદ (શાસ્ત્રાર્થ) શરૂ કર્યો. ત્યાં જયારે જ્યારે બે-ચાર શાસ્ત્રીઓ 
એકી સાથે બોલવા લાગે ત્યારે હું “કોલાહલ' શબ્દ વાપરતો. એ પરથી હજુ 
પણ ત્યાંના લોકો મને “કોલાહલ સ્વામી' કહે છે ! ત્યાં ચક્રાંકિતિ મતના દસ 
માણસો મને મારી નાખવા આવ્યા હતા, પરંતુ હું તેમાંથી ઘણી મુશ્કેલીએ ઊગરી 
ગયો. (ત્યાંથી ફરુખાબાદ ગયો.) ફરુખાબાદથી હું કાનપુર આવ્યો અને કાનપુરથી 
પ્રયાગ ગયો. પ્રયાગમાં પણ મને મારી નાખવાને મારનારા આવ્યા હતા, પરંતુ 
માધવપ્રસાદ નામનો એક ભદ્ર પુરુષ હતો તેણે મને બચાવી લીધો હતો. 

એ માધવપ્રસાદ ઈસાઈ મત સ્વીકાર કરવા માટે તૈયાર થયો હતો અને તેણે 
બધા પંડિતોને નોટીસ (વિજ્ઞપ્તિ) આપી હતી કે, જો મને ત્રણ મહિનામાં આપણા 
આર્ય ધર્મના વિષયમાં કોઈ ખાતરી (વિશ્વાસ) નહિ કરાવી આપો તો હું ઈસાઈ 
મત સ્વીકારી લઈશ. મે તેને આર્ય ધર્મ વિશે ખાતરી કરાવી આપી અને તે ઈસાઈ 
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થતો અટકી ગયો. 

પ્રયાગથી હું રામનગર ગયો. રામનગરના રાજાના કહેવાથી કાશીના પંડિતો 
સાથે વાદવિવાદ (શાસ્ત્રાર્થ) કરવા માટે (કાશી) ગયો. તે વાદમાં “પ્રતિમા' વગેરે 
શબ્દ વેદમાં છે કે નહિ, એ પ્રશ્ન નીકળ્યો. વેદમાં “પ્રતિમા' શબ્દ છે, પરંતુ 
તેનો અર્થ માપ (તોલ) એવો છે, એ મેં સિદ્ધ કરી આપ્યું. તે વાદ (શાસ્ત્રાર્થ) 
જુદો છપાઈને પ્રસિદ્ધ (પ્રકાશિત) થયો છે, તે સૌએ વાંચી જોવો. “ઇતિહાસ' 
શબ્દથી બ્રાહ્મણ-ગ્રંથોનો જ સ્વીકાર કરવો જોઈએ, એ વાદ પણ ત્યાં થયો હતો. 

ગયે વર્ષે ભાદરવામાં હું કાશીમાં હતો અને આજ સુધીમાં ચાર વખત કાશી 
ગયેલો છું; અને જયારે જ્યારે હું (કાશી) જાઉં છું, ત્યારે ત્યારે કોઈને વેદમાં 
(મૂર્તિપૂજાનું) વચન મળી આવ્યું હોય તો (મારી પાસે) લાવે, એવું વિજ્ઞાપન 
(જાહેર ખબર) આપું છું. પરંતુ આજ સુધી કોઈએ વેદમાંથી (એવું) વચન કાઢી 
આપ્યું નથી. 

આ પ્રમાણે મેં ઉત્તર ભારતના સર્વ ભાગોમાં પ્રવાસ કર્યો છે. છેલ્લાં બે 
વર્ષમાં કલકત્તા, લખનૌ, અલ્હાબાદ, કાનપુર, જબલપુર વગેરે સ્થળે મે ધર્મોપદેશ 
કર્યો છે. 

ફરુખાબાદ, કાશી વગેરે સ્થળોમાં આર્ષ વિદ્યા ભણાવવા માટે ત્રણ-ચાર 
પાઠશાળાઓ સ્થાપી છે. પરંતુ તેમાં જેટલો લાભ થવો જોઈએ તેટલો લાભ 
શિક્ષકોની ઉચ્છુંખલતાને લીધે થયો નથી. 

ગયે વર્ષે હું મુંબઈ આવ્યો. મુંબઈમાં ગોસાંઈજી મહારાજના મતનું ઘણું ખંડન 
કર્યું અને મુંબઈમાં આર્યસમાજની સ્થાપના કરી. 

મુંબઈથી અમદાવાદ અને રાજકોટ જઈને કેટલાક દિવસ ત્યાં ધર્મોપદેશ કર્યો 
અને બે મહિનાથી તમારા આ શહેરમાં આવ્યો છું. 

આ પ્રમાણે મારું પૂર્વ ચરિત્ર છે. આર્યધ્મની ઉન્નતિ થાય એ માટે મારા 
જેવા અનેક ધર્મોપદેશકો આપણા આ દેશમાં ઉત્પન્ન થવા જોઈએ. એકલા હાથે 
આ કામ બરાબર થઈ શકતું નથી. તેમ છતાં મારી બુદ્ધિ અને મારા સામર્થ્ય 
મુજબ મેં જે દીક્ષા લીધી છે તે હું ચલાવીશ એવો મેં સંકલ્પ (નિશ્ચય) કર્યો છે. 
આર્યસમાજની સર્વત્ર સ્થાપના થઈને મૂર્તિપૂજાદિ દુષ્ટ આચાર સર્વત્ર બંધ થાય, 
વેદશાસ્ત્રનો સાચો અર્થ (બધાની) સમજમાં આવે અને એ પ્રમાણે આચરણ થઈને 
દેશની ઉન્નતિ થાય એવી ઈશ્વરને પ્રાર્થના છે. આપ સૌ લોકોની અંતઃકરણપૂર્વકની 
સહાયથી એ કાર્ય સિદ્ધ થશે એવી પૂર્ણ આશા છે. 


પંદરમું પ્રવચન ૧૫૧ 


ત્‌ 


સંદભ : 

૧. (ક) સંવત ૧૯૩૧, શ્રાવણ સુદ-૩, બુધવાર. (ખ) શ્રી દેવેન્દ્રનાથ મુખોપાધ્યાયે 
આ પંદરમા પ્રવચનનું ગુજરાતી ભાષાંતર કરાવી, સ્વયં સંપાદન કરીને “દયાનંદ 
સ્વામીનું સ્વરચિત જીવન વૃત્તાંત' એ નામથી સન ૧૯૧૪માં પુસ્તક પ્રગટ 
કર્યું હતું. તેમાં આ પ્રવચનની તારીખ ૧૫ ઓગસ્ટ લખેલ છે, પરંતુ મૂળ 
મરાઠીમાં તા. ૪ ઓગસ્ટનો પાઠ છે. (ગ) પંદરમા પ્રવચનનો ગુજરાતી અનુવાદ 
મેં ઉક્ત પુસ્તકમાંથી સંશોધન કરીને અહીં સાભાર લીધેલ છે. (ઘ) શ્રી 
દેવેન્દ્રબાબુની સંપાદકીય ટિપ્પણી વાચકોની જાણ માટે અહીં પ્રસ્‍તુત છે : ““ઈ.સ. 
૧૮૭૫ના ઓગસ્ટ માસની ૧૫મી તારીખે પૂનાની એક જાહેર સભામાં સ્વામી 
દયાનંદે ઉપરનું વૃત્તાંત હિંદી ભાષામાં વર્ણવ્યું હતું. સ્વામીજીએ પૂનામાં જેટલાં 
વ્યાખ્યાન આપ્યાં હતાં તે સઘળાંનો તે જ જગ્યાએ બેસીને રા. રા. ગણેશ 
જનાર્દન આગશે બી.એ. કે જેઓ તે વખતે પૂના હાઇસ્કૂલના આસી. હેડમાસ્તર 
હતા, તેમણે મરાઠીમાં રિપોર્ટ લીધો હતો અને તે છપાવીને સ્વામીના ભક્ત 
અને પોતાના મિત્રોમાં વહેંચ્યો હતો. આ વૃત્તાંત પણ તેવી જ રીતે મરાઠીમાં 
છપાવીને વહેંચવામાં આવ્યું હતું. સ્વામીજીના મરાઠીમાં છપાયેલાં તમામ 
ભાષણોની એકત્ર છપાયેલી એક પ્રત તેમણે મને પણ ભેટ આપી હતી. તે 
ઉપરથી આ વૃત્તાંતને ગુજરાતીમાં ભાષાંતર કરનાર મારા શ્રદ્ધાસ્પદ મિત્ર રા. 
રા. બળવંતરાય કલ્યાણરાય ઠાકોર બી.એ. રાજકોટ રાજકુમાર કૉલેજના પ્રોફેસર 
છે, જેઓ ગુજરાતીના સાક્ષર હોવા ઉપરાંત મરાઠી ભાષા ઉપર પણ સારો 
એવો કાબૂ ધરાવે છે, તેમનો ભાષાંતર કરી આપવા બદલ હું મોટો આભારી 
છું.” - સંપાદક (દેવેન્દ્રનાથ મુખોપાધ્યાય) 

૨. ચશજુર્વેદ રપ.૨ 


૩. મરાઠીમાં મૂળ શબ્દ “ચુલત અજા' છે. “અજા'નો દાદા કે નાના એવો અર્થ 
થાય છે. તેથી બાપના કાકા એવો અર્થ થાય છે. અથાત્‌ તેને “મોટા કાકા' 
કહે છે. પરંતુ મરાઠીમાં અન્યત્ર “કાકા' શબ્દ તથા લિખિત આત્મકથામાં પણ 
“કાકા' શબ્દ પ્રયુક્ત થયેલ છે. તેથી કાકા શબ્દનું અહીં ગ્રહણ કરેલ છે. 

૪. અહીં મરાઠીમાં “આઈને મલા મગ જેવાવયાલા ઘાતલે' પાઠ છે. તેનું શ્રી 
બળવંતરાય ઠાકોરે “માએ મને મગ પીરસ્યા' ભાષાંતર કરેલ છે, પરંતુ તે બરાબર 
નથી; કારણ કે “મગ” શબ્દનો અર્થ અહીં “પછી' થાય છે અને લિખિત આત્મકથા 
અનુસાર “માતાને કુછ મીઠાઈ આદિ દિયા' એ વાક્યથી પણ મગ ખાવા માટે 
આપવાનું સુસંગત જણાતું નથી. 


૧૫૨ 


૧૦. 


ઉપદેશ-મંજરી 


ક મદ. 


આ કાર્યક્રમ તરગાળા દ્વારા કરવામાં આવતા નાટકનો કે રાસ-ગરબા વગેરેનો 
હોઈ શકે. 


મરણ પછી બહારગામના કે ગામના માણસો ખરેખરો કરવા કે મોકાણ માટે 


આવે ત્યારે ઘરમાં જે રોકકળ થાય છે, તે પ્રસંગને અહીં કહેવાનો આશય 


ન્‌ 


છે. 
(ક) અહીં દેવેન્દ્ર બાબુ પોતાની સંપાદકીય ટિપ્પણીમાં લખે છે કે : “લાલા 
ભગત અને સાયલાના જોગી એ બંને નામ એક જ પુરુષનાં છે. લાલા ભગત 
સાયલા ગામમાં રહેતા હતા, તેથી તેમનું નામ 'સાયલાના જોગી' તરીકે પ્રસિદ્ધ 
હતું. “લાલા ભગત' એ નામ એટલું તો પ્રસિદ્ધ હતું કે હજુ સુધી કાઠિયાવાડના 
લોકો તે ગામને સાયલા ન કહેતાં “ભગતનું સાયલા' એ નામથી ઓળખે છે. 
આવી નાની નાની ભૂલો અન્ય સ્થળમાં પણ થયેલી છે. અને તેનું કારણ માત્ર 
એવું જણાય છે કે સ્વામીજીનાં વ્યાખ્યાનો હિંદીમાં થતાં હતાં. મરાઠી ભાષામાં 
તરજુમો કરનારની ઉતાવળ અને ગેરસમજથી આવી ભૂલો થાય એ સહજ છે.” 
(ખ) વાસ્તવમાં લાલા ભગત કોઈ યોગી ન હતા, પરંતુ એક ભગત હતા. 
અહીં વાક્યોનો પૂર્વાપિર સંબંધ પણ ઠીક બેસતો નથી.- દયાલ. 

લિખિત આત્મચરિત્રમાં કોઠ-ગાંગડને નાનું રાજ્ય લખવામાં આવ્યું છે. આ 
તેની રાજધાનીનું ગામ પણ હતું. 

તે પુરુષનું નામ અનુમતાચાર્ય નહિ, પરંતુ હનુમંતાચાર્ય હતું. તે ગ્વાલિયરના 
રાજ્ય દરબારમાં એક પ્રસિદ્ધ પંડિત હતો. તે માધવાચાર્યના વૈષ્ણવ સંપ્રદાયનો 
હતો. - દેવેન્દ્રનાથની ટિપ્પણી. 

સ્થાનનું નામ રામગઢ નથી, પણ રામઘાટ છે. અલીગઢ જિલ્લાના ગંગાતટ 
પર આવેલું એક પ્રસિદ્ધ સ્થાન છે. - દેવેન્દ્રનાથની ટિપ્પણી. 


મહર્ષિ દયાનંદની ઉદ્બોધક વાણી 


“આપણા શાસ્ત્રી ભાઈઓ હઠાગ્રહ રાખે છે, એ આપણા સૌનું દુભાગ્ય છે. 
આપણા ભરતખંડ દેશમાંથી વેદોનો મોટા ભાગનો ધર્મ લુપ્ત થઈ ગયો છે 
અને જે શેષ બચ્યો છે એ પણ આપણા સૌના પ્રમાદથી નષ્ટ થઈ રહ્યો છે 
અને તેની જગ્યાએ પાખંડ, અનાચાર અને દંભ વધી રહ્યાં છે. સદાચાર 
અને સત્યથી આપણે દૂર જઈ રહ્યા છીએ. તેથી જ તો આપણા સૌની જે 
દુર્દશા થઈ રહી છે, તેમાં આશ્ચર્ય પામવા જેવું શું છે ? વેદ વગેરે સનાતન 
આર્ષ ગ્રંથોને છોડીને પુરાણોમાં લપેટાઈ રહ્યા છીએ અને તેની કલ્પિત અને 
દુરાચારી અસંભવ ગાથાઓને પોતાનો ધર્મ સમજી રહ્યા છીએ. જો કોઈ 
ભને પૂછે કે આ પાગલપણાનો કોઈ ઉપાય છે કે નહિ ? તો મારો ઉત્તર એ 
છે કે રોગ ઘણો વધી ગયો છે, દેશની અત્યંત દુદશા થઈ ગઈ છે, છતાં પણ 
તેનો ઉપાય થઈ શકે તેમ છે. જો પરમાત્માની કૃપા થાય તો રોગ અસાધ્ય 
નથી. વેદ અને છ દર્શનો જેવા પ્રાચીન ગ્રંથોના જુદી જુદી ભાષાઓમાં 
અનુવાદ કરીને તેના દ્વારા બધા લોકોને અનાયાસ પ્રાચીન વિધાઓનું જ્ઞાન 
પ્રાપ્ત થઈ શકે, એવો પ્રયત્ન કરવો જોઈએ. આ માટે ભણેલા-ગણેલા 
વિદ્રાન લોકોએ સાચા ધર્મનો ઉપદેશ કરવાની તરફ વિશેષ ધ્યાન આપવું 
જોઈએ તથા ગામેગામ આર્યસમાજની સ્થાપના કરી, મૂર્તિપૂજાદિ અનાચારો 
દૂર કરવા જોઈએ. વળી બધા વર્ણો અને આશ્રમોના લોકોએ બ્રહ્મચર્યથી 
પોતાનું સામર્થ્ય વધારી શારીરિક તથા આત્મિક બળ વધારવું જોઈએ કે 
જેથી સરળતાથી લોકોની આંખો ઊઘડી જશે અને દુર્દશા દૂર થઈને સુદશા 
પ્રાપ્ત થશે. મારા જેવા એક સાધારણ મનુષ્યથી આ કામ કેવી રીતે થઈ 
શકશે ? આથી આપ તમામ બુદ્ધિમાન લોકો આ શુભ કાર્યમાં મને સહયોગ 
આપશો, એવી આશા રાખું છું.” 
- મહર્ષિ દયાનંદ સરસ્વતી 
(આ જ પુસ્તકના ચૌદમા પ્રકરણમાંથી ઉદ્ધૃત) 


